This is a digital copy of a book that was preserved for generations on library shelves before it was carefully scanned by Google as part of
to make the world’s books discoverable online.

It has survived long enough for the copyright to expire and the book to enter the public domain. A public domain book is one that was nevel
to copyright or whose legal copyright term has expired. Whether a book is in the public domain may vary country to country. Public domair
are our gateways to the past, representing a wealth of history, culture and knowledge that’s often difficult to discover.

Marks, notations and other marginalia present in the original volume will appear in this file - a reminder of this book’s long journey fro
publisher to a library and finally to you.

Usage guidelines

Google is proud to partner with libraries to digitize public domain materials and make them widely accessible. Public domain books belon
public and we are merely their custodians. Nevertheless, this work is expensive, so in order to keep providing this resource, we have take
prevent abuse by commercial parties, including placing technical restrictions on automated querying.

We also ask that you:

+ Make non-commercial use of the fild&e designed Google Book Search for use by individuals, and we request that you use these fil
personal, non-commercial purposes.

+ Refrain from automated queryirigo not send automated queries of any sort to Google’s system: If you are conducting research on m:
translation, optical character recognition or other areas where access to a large amount of text is helpful, please contact us. We encc
use of public domain materials for these purposes and may be able to help.

+ Maintain attributionThe Google “watermark” you see on each file is essential for informing people about this project and helping ther
additional materials through Google Book Search. Please do not remove it.

+ Keep it legalWhatever your use, remember that you are responsible for ensuring that what you are doing is legal. Do not assume |
because we believe a book is in the public domain for users in the United States, that the work is also in the public domain for users
countries. Whether a book is still in copyright varies from country to country, and we can’t offer guidance on whether any specific
any specific book is allowed. Please do not assume that a book’s appearance in Google Book Search means it can be used in al
anywhere in the world. Copyright infringement liability can be quite severe.

About Google Book Search

Google’s mission is to organize the world’s information and to make it universally accessible and useful. Google Book Search helps
discover the world’s books while helping authors and publishers reach new audiences. You can search through the full text of this book on
athttp://books.google.com/ |



http://books.google.com/books?id=brUIAAAAQAAJ&ie=ISO-8859-1

Uber dieses Buch

Dies ist ein digitales Exemplar eines Buches, das seit Generationen in den Regalen der Bibliotheken aufbewahrt wurde, bevor es von C
Rahmen eines Projekts, mit dem die Blicher dieser Welt online verfligbar gemacht werden sollen, sorgfaltig gescannt wurde.

Das Buch hat das Urheberrecht tiberdauert und kann nun 6ffentlich zugénglich gemacht werden. Ein 6ffentlich zugéngliches Buch ist e
das niemals Urheberrechten unterlag oder bei dem die Schutzfrist des Urheberrechts abgelaufen ist. Ob ein Buch 6ffentlich zugénglich
von Land zu Land unterschiedlich sein. Offentlich zugangliche Biicher sind unser Tor zur Vergangenheit und stellen ein geschichtliches, kt
und wissenschaftliches Vermdgen dar, das haufig nur schwierig zu entdecken ist.

Gebrauchsspuren, Anmerkungen und andere Randbemerkungen, die im Originalband enthalten sind, finden sich auch in dieser Datei —
nerung an die lange Reise, die das Buch vom Verleger zu einer Bibliothek und weiter zu Ihnen hinter sich gebracht hat.

Nutzungsrichtlinien

Google ist stolz, mit Bibliotheken in partnerschaftlicher Zusammenarbeit 6ffentlich zugéangliches Material zu digitalisieren und einer breitern
zugéanglich zu machen. Offentlich zugéngliche Biicher gehoren der Offentlichkeit, und wir sind nur ihre Huter.  Nichtsdestotrotz is
Arbeit kostspielig. Um diese Ressource weiterhin zur Verflgung stellen zu kénnen, haben wir Schritte unternommen, um den Missbrau
kommerzielle Parteien zu verhindern. Dazu gehdren technische Einschréankungen fir automatisierte Abfragen.

Wir bitten Sie um Einhaltung folgender Richtlinien:

+ Nutzung der Dateien zu nichtkommerziellen Zwetkerhaben Google Buchsuche fir Endanwender konzipiert und mochten, dass Sie ¢
Dateien nur fir persénliche, nichtkommerzielle Zwecke verwenden.

+ Keine automatisierten Abfrageenden Sie keine automatisierten Abfragen irgendwelcher Art an das Google-System. Wenn Sie Rech
tiber maschinelle Ubersetzung, optische Zeichenerkennung oder andere Bereiche durchfiihren, in denen der Zugang zu Text in grofRe
ndtzlich ist, wenden Sie sich bitte an uns. Wir férdern die Nutzung des o6ffentlich zuganglichen Materials fur diese Zwecke und kénne
unter Umsténden helfen.

+ Beibehaltung von Google-Markenelemeribas "Wasserzeichen" von Google, das Sie in jeder Datei finden, ist wichtig zur Information (
dieses Projekt und hilft den Anwendern weiteres Material (iber Google Buchsuche zu finden. Bitte entfernen Sie das Wasserzeichet

+ Bewegen Sie sich innerhalb der Legalitdtabh&éngig von Ihrem Verwendungszweck mussen Sie sich lhrer Verantwortung bewusst
sicherzustellen, dass Ihre Nutzung legal ist. Gehen Sie nicht davon aus, dass ein Buch, das nach unserem Dafurhalten fur Nutzer in
offentlich zugénglich ist, auch fur Nutzer in anderen Landern 6ffentlich zugénglich ist. Ob ein Buch noch dem Urheberrecht unterli
von Land zu Land verschieden. Wir kénnen keine Beratung leisten, ob eine bestimmte Nutzung eines bestimmten Buches gesetzlict
ist. Gehen Sie nicht davon aus, dass das Erscheinen eines Buchs in Google Buchsuche bedeutet, dass es in jeder Form und (be
Welt verwendet werden kann. Eine Urheberrechtsverletzung kann schwerwiegende Folgen haben.

Uber Google Buchsuche

Das Ziel von Google besteht darin, die weltweiten Informationen zu organisieren und allgemein nutzbar und zugéanglich zu machen.
Buchsuche hilft Lesern dabei, die Blcher dieser Welt zu entdecken, und unterstiitzt Autoren und Verleger dabei, neue Zielgruppen zu €
Den gesamten Buchtext kénnen Sie im Internet Uintir.//books.google.com | durchsuchen.



http://books.google.com/books?id=brUIAAAAQAAJ&ie=ISO-8859-1

Imdinn Institute, Oxford.

——— — —

PURCHASED BY THE TRUSTEES

OF THE

BRAITHWAITE-BATTY FUND.










Dydus Asura,
Ahura Mazda und die Asuras.

Studien und Versuche

auf dem Gebiete
alt-indogermanischer Religionsgeschichte

von

P. v. Bradke,

Privatdocent an der Universitit Giefsen.

—— = IS ———

Halle.
Max Niemeyer.
1885.






Meinem verehrten viiterlichen Freunde

Herrn Dr. med. Friedrich Bidder, Exc.,

Prof. emer. dor Universitdt Dorpat,

in herzlicher Dankbarkeit

zugeeignet.






Inhaltsverzeichnifs.

VYorwort . . . . . . . . . .
Indogermanische Gdtter. Heimath der In-
dogermanen.

Einleitende Bemerkungen .
1. Ueber die literarhistorische Stellung des B.gvéda
Alter der Rgvéda-Hymnen. Reminiscenzen.
2. Ueber den religitsen Standpunkt des Rgvéda
Vergleichungen und Identificirungen. He-
notheismus, Polytheismus und Heiligen-
verehrung.
Asura und Ahura
Asurah und asur&h Asurys und asuria.
1. Der gittliche Asura .
A. Der gottliche Asura im B.gv%dn
a. Asurya .
b. Asuria, Adj. : L c. Sbst.
¢. Asura .
DyAus Asura und dy&v&prthlvi (cf P 114)
Divd Asura, Asura. ,Asura“ am Pida-
Schlusse. Vergleichungen mit Dyfus
Asura resp. mit dem Asura. ,Asura“
und ,asurf’“ (?) c. Gen. (cf. p. 85).
Uebertragung des Beiwortes ,asura“ auf
andere Gotter (Varupa heilst ,4sura®
und ,8surd®).
d. Asuria, Adj. : IL. ohne beigefiigtes Shst.
e. Asurd . . . . . .
f. Asuratvd .
B. Der gittliche Asura im Athnrvavéda.
, S&mavéda, Yajus-Texte.
2. Der gittliche Asura und Ahura Mazdd
. Urspriingliche Bedeutung von asura (cf
p- XI)

pag.
v

1—17
1-11

11—17

18—109

28—80
29—78
29—40
40—41
41176

76—17

7
77—18
78—80

80—86



vi

8. Asura im Sinne widergéttlicher Wesen . .
A. Plural des Wortes asura (adéva)
a. Im Rgvéda .
Dazu asurahan.
b. Im Atharvavéda

Dazu ésurakshiti und asurakshdyaga —_
S&mavéda.

c. In den Brihmapas
cf. p. 108.
B. Asuré (adéva)
a. Im Rgvéda .
b. Im Atharvavéda . . . .
¢. In den BrAhmanas . . .
C. Der Singular des Wortes asura (adéva)
a. Im Rgvéda . . . . . .
b. Im Atharvavéda . . . .
4. Der Asura und die Asuras
Hymnen mit den Asurd adévﬁh ﬁnden smh

im RV. mitten unter den Hymnen mit

dem gbttlichen Asura.
5. Ahura MazdA und die Asuras . . . . .
Sehlus . . . . . . . . . .
: Vorvedisches und Nachvedisches.

Index I Uebersicht tiber die Art, wie sich innerhalb
des Rgvéda und Atharvavéda das Wort
pasura® nebst seinen Derivaten auf die ein-
zelnen Gotter vertheilt

Index JI. Wort- und Sachregister

Index III. Stellenverzeichnils

Berichtigungen und Nachtriige

pag.
86—102
86—91
86—88

88—89

90—91

92—93
92—93
93

93
94—102
94—101
101—102
102—107

107—109
110—118

119—123
124—126
125—127

128




Vorwort.

Aecufsere Umstinde haben mich dazu veranlafst, die

vorliegende Abhandlung, welche als Theil einer grofseren
Untersuchung itber die iltesten Religionsformen der Inder
und ihrer Verwandten gedacht war, schon jetzt gesondert
der Druckerpresse anzuvertrauen. Ich bin mir der Nach-
theile dieses Verfahrens wohl bewufst : der Hintergrund
‘und die seitlichen Partien des Bildes konnten nur eben
skizzirt werden ; dadurch mangelt dem Bilde die Abrundung,
auch konnte darunter hin und wieder die volle, bis in’s
Einzelnste gehende Motivirung des Mittelstiickes leiden.
Ich glaube aber, dafs dem Kenner mein Bemithen, 8o weit
es eben ging, zum Ganzen zu streben, und doch auch in
den Grenzgebieten nur moglichst Gresichertes zu bringen,
nicht entgehen wird. Auch fehlen, wie mir scheint, einem
Verfahren, wie ich es hier habe einschlagen miissen, die
Lichtseiten nicht v&llig : kann ich doch hoffen, durch das
Urtheil der Fachgenossen neue Belehrung und Anregung
zu empfangen, sei's nun, dafs es mich ermuntert, den ein-
geschlagenen Weg weiter zu verfolgen, sei’s, dals es mir
Veranlassung giebt, die Route nochmals zu prtifen, ehe
ich weiter schreite. Grade heutzutage, wo die wissen-
schaftliche Production mehr und mehr die Art einer ge-
druckten Conversation annimmt, darf ich vielleicht auf
Nachsicht rechnen, wenn ich mich in beschrinktem Malse
derselben Art bediene.
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Die einleitenden Bemerkungen, welche ich dem eigent-
lichen Thema vorausschicke, ebenso wie der Schlufs der
Abhandlung haben wesentlich den Zweck, iiber die von
mir befolgte Methode zu orientiren und auf einige Fol-
gerungen und Probleme hinzuweisen, die sich mir aus den
Resultaten meiner Untersuchung zu ergeben schienen.

Eine Polemik habe ich nach Mdglichkeit vermieden :
schon defshalb haben die hdchst instructiven Versuche
James Darmesteter’s (Ormazd et Ahriman, Paris 1877)
und Abel Bergaigne’s (Religion védique, 3 Bde., Paris
1878—83), fur die Worte déva und asura innerhalb der-
selben historischen Entwickelungsreihe und unabhingig
von einem gewaltsamen Einschnitt in das religitse Leben
(in diesem Falle von einer religitsen Reform) einen Ueber-
gang von der Bedeutung ,Gott“ zur Bedeutung ,Teufel“
wahrscheinlich zu machen, nur in gelegentlichen Verwei-
sungen beriicksichtigt werden kdnnen. Auch liegt die
Avuffassung der beriihrten Verhiltnisse seitens dieser beiden
Forscher der meinigen so fern, dafs eine Auseinander-
getzung mit ihnen mehr weitldufig als fruchtbringend ge-
worden wire. Ihre Untersuchungen haben aber, wie ich
glaube, nicht wenig dazu beigetragen, die Déva- und Asura-
Frage zu kliren : wenn es so vielem Scharfsinn nicht ge-
lingt, uns eine Bedeutungsentwickelung der erwihnten Art
niiher zu bringen, so liegt die Annahme nahe, dafs der
Grund des Mif(slingens nicht sowohl im Anwalt, als in der
Sache selbst zu suchen sei.

Es dtrfte in der That sehr schwer sein, frappante
Analogien fiir eine Entwickelung beizubringen, in welcher
ohne einen gewaltsamen Rifs in der Ueberlieferung und
ohne Einfliisse von Aufsen her Worte, die deutlich die
Begriffe ,der Himmlische, der Lichte, der Gott* oder gar
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pder hochste Gott* — nicht etwa einen indifferenten Be-
griff, wie ,Geist®* — ausdriicken, die Bedeutung ,Teufel®
angenommen hitten. Die iibliche Uebersetzung des Wortes
déva mit ,Gott*, der ich mich aus practischen Griinden
angeschlossen habe, giebt allerdings den Sinn dieses Wor-
tes nur unvollkommen wieder : ,déva* nihert sich am
meisten dem Begriffe, den wir mit den Worten ,der Heilige,
die Heiligen“ oder ,Engel® verbinden; wie ja auch ur-
spriinglich die Dévas gleichsam den Hofstaat des Dyfus
gebildet zu haben scheinen. Aber auch ,die Engel, die
Heiligen, die Himmlischen, die Lichten werden nicht so
ohne Weiteres zu Geistern der Finsternifs. Volksetymo-
logische Anlehnungen kénnen, wie ich glaube, solche Ueber-
ginge zwar fordern, aber nicht hervorrufen. Was das
Wort asura anbetrifft, so wird die Annahme einer orga-
nischen Entwickelung dieses Wortes zur Bedeutung ,Teu-
fel* ') durch das pldtzliche Hineinschneien der widergttt-
lichen Asuras in den Rgvéda nicht gerade wahrscheinlicher.

Die gegen den Schlufs dieser Abhandlung (p. 111 f)
mitgetheilte Vermuthung, dafs eine Reihe indogermanischer
Gottergestalten wohl auf alte Formen des Dy4us zurfick-
zufithren seien £), kdnnte vielleicht zur Erklirung grade
der hochsten Gotter einiger indogermanischer Violker bei-
tragen. Ich mafse mir natiirlich nicht an, in Dingen, die
selbst dem Kenner so viel Schwierigkeiten bieten, urtheilen
zu konnen; ich glaube aber, von meinem Standpunkte aus

%) Auch die Uebersetzung des Wortes ,asura“ (adéva) mit ,Teufel*
ist c. grano zu verstehen.

?) Zu vergleichen wiren die analogen Erscheinungen des Zsvg
‘Yeriog, Odpuog, des Jupiter Btator, Victor ete.; nur dals hier die —
mehr oder weniger deutlichen — Beinamen noch kein gesondertes
Leben erhalten haben.
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an diese gleichsam eine Frage wagen zu diirfen. So
scheint die Zusammenstellung Wodan = skr, Vita!) den
Lauten wie der Bedeutung nach sehr zweifelhaft zu sein;
dagegen kidnnte Wodan ganz wohl mit lat. vates verwandt
sein und ,Gesangesherr bedeuten #). Die Personificirung
Viata’s ist im Rgvéda durchaus nicht héufig, und recht
durchsichtig : meistens ist véta einfach = ,der Wind“;
und der Nachweis, dafs Véita etwa in vorvedischer Zeit
eine kriftigere Personlichkeit gehabt hitte, ist meines
Wissens bisher nicht gefithrt worden. Dazu kommt, dafls
die Annahme der Erhebung eines Déva’s [d. h. urspriing-
lich : einer am Himmel (oder unterm Himmel) wirkenden,
mehr oder weniger personificirten Naturkraft] zur Stellung
des hdchsten Gottes, insonderheit neben einem Gotte Zio,
schon an sich nicht ohne Bedenken wire. — Wenn anderer-
seits Wodan = ,Gesangesherr® zu setzen ist, so wiire

') Zu Wodan = vAta cf. Zimmer in der Zeitschr. fiir Deutsches
Alterthum 19, p. 164,

%) Herr Professor F. Kluge in Jena war so liebenswiirdig, mir
dartiber brieflich das Folgende mitzutheilen : ,Ich habe im Worterbuch
(sc. im ‘Etymologischen Worterbuch der deutschen Sprache’ von Fried-
rich Kluge, 3ter Abdruck, Stralsburg 1884) sub Wut und gleichzeitig
(ganz unabhingig) Vigfusson-Powell im Corpus Poeticum Boreale I,
Einleitung p. 103—104 vAites —fdith mit Woédan zusammengebracht;
angls. wod fem. = an. 6dr masc. ‘Gesang’ sind idg. wita- (dazu lat.-
kelt. witi-); hierher wiirde mit anderem Accent und Erweichung von
P zu d nach Verner's Gesetz idg. witéno-s oder witend-s gehdren; die
Ableitung wire dieselbe, wie in lat. dominus ‘Hausherr’, got. kindins
‘Herr einer gent- (Geschlecht)’, piudans ‘Herr einer piuda’, druhtin
(angls. altschs.) ‘Herr einer druht (Schaar)’: germ. Wddan wire also
eigentlich ‘Gesangesherr’. Folgende S8tellen aus Simrock’s Mythologie
zeigen Wddan = Oden als Urheber der Dichtung : 216. 228 — skan-
dinavische Tradition, die aber dem Kerne nach urgermanisch sein
mufs; Oden hat die Runen erfunden — zwischen Runen und Poesie
besteht der allerinnigste Zusammenhang. VAta kann, falls = lat. ventus,
nur unser ‘Wind’ sein — aber nicht auch zugleich Wdodan.
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seine Entwickelung zu einer immerhin so leibhaftigen Er-
scheinung, wie sie uns in Wodan entgegentritt, sehr auf-
fillig ; wofern nicht vielleicht ,Wodan“ das alte Epitheton
eines Gottes wire, der ein personificirtes Naturobject dar-
stellt. Hier ist, wie ich glaube, zu beachten, dafs der
vedische Brhaspati = ,Herr des Gebetes“ (die Begriffe
pCGebet* und ,Lied“ stehen sich im Véda sehr nahe) eine
concretere Grestalt wesentlich der Anlehnung an Indra zu
verdanken scheint. Nun ist zwar Indra’s Herkunft und
Entwickelung leider wenig deutlich; so viel scheint aber
sicher zu sein, dafs auf ihn nicht wenige Attribute des
alten hchsten Gottes der Indogermanen, des Dy4us Pitar,
tibergegangen sind : so besonders der Donnerkeil. Unter
diesen Umstinden liegt vielleicht die Vermuthung nicht
ganz fern, dafs Wodan sich aus einem alten Dyius Wodan
entwickelt habe, wiihrend Zio zum Kriegsgotte wurde;
scheint doch auch Wodan's Einiiugigkeit (cf. Grimm’s
Deutsche Mythologie*, p. 121; Simrock’s Handbuch der
Deutschen Mythologie?, p. 191. 230. 294) -auf einen alten
Himmelsgott hinzudeuten. Donar'’s Name und Hammer
konnten #hnliche Vermuthungen wach rufen (cf. u. a. die
Beziehungen der 1”stan zu dydus p. 63 dieser Abhand-
lung) ) ; auch der Umstand, dafs sowohl Donar wie Wodan
»Vater® heifsen (cf. Grimm I c. p. 18. 140, Simrock p. 170.
252) scheint beide dem Dyéus Pitar zu nihern. — Fiir
den Fall, dafs diese Gotter sich wirklich als alte Abzwei-
gungen vom Dyfus Pitar erweisen sollten, wiren die Asen
doch vielleicht an av. anhu, ahura, skr. asura anzuschlie(sen
(cf. p. 85 f. dieser Abhandlung).

!) Die Schilderung Donar’s Simrock L c. p. 253 erinnert auffillig
an die Indra-Lieder des Rgvéda. — cf. auch Simrock, p. 261 u.
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aber auch sei; so viel steht durch die Ueber-
er indischen, griechischen und rémischen ?)
fest, dafs der hdchste Gott der Jndoger-
shtende Himmelsgott war, als dessen Sthne
lichten Dévas betrachtet wurden. Es wiire
antasie eine harte Aufgabe, sich die Ent-
Begriffe nicht unter dem heiteren Himmel
zionen, welcher die ganze Natur gleichsam
aucht, sondern unter dem grauen Himmel
ir Nordeuropa’s vorzustellen; einem Himmel,
in ewige Farblosigkeit hiillt, und den wir
* dem Bilde eines Mannes, der den breiten
sein Auge herabzieht, nicht aber in der
aung eines Zeus personificirt denken ktnnen.
8 scheint es allerdings guter Ton werden
Sitz der Indogermanen vor ihrer Trennung
u verlegen. Bei so schwierigen Problemen
e Vorziige haben, mitunter zuzusehen, wie
usnehmen, wenn man sie von der anderen
ckt. Ich gestehe aber, dafs mir die Schliisse,
:n  Uebereinstimmungen linguistischer und
Forschung gezogen worden sind %), wenig
ebereinstimmungen wenig frappant erschei-
de zwar die altindische Sprachke, auch wenn
riel alterthtimlicher wire, keinesfalls ein gar
gument fiir den asiatischen Ursprung unse-
18 abgeben : sehr auffallend miifste es aber
s gerade dasjenige Volk, welches von allen
en Stimmen am weitesten gewandert wiire,

zum Theil auch der germanischen.
jchrader, Sprachvergleichung und Urgeschichte, Jena
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sich am frithesten, und zwar allem Anscheine nach relativ
selbststindig, eine nicht unbedeutende Geistescultur er-
worben hat. Zwar mogen dazu die klimatischen Verhiilt-
nisse des Indus- und Gangesthales das Ihrige beigetragen
haben : es ist aber zu erwigen, dals die Wanderung eines
Nomadenvolkes iiber ein theilweise recht ungiinstiges Ter-
rain wohl nicht einmal so viel zur Cultivirung des Menschen
beitragen diirfte, wie heutzutage die Gesellschaftsreisen.

Die schtne Untersuchung Hillebrandt’s iiber ,Varuna
und Mitra (Breslau 1877) habe ich oft und gern zu Rathe
gezogen : die sorgfiltige Sammlung und deutliche Grup-
pirung des Stoffes verleiht dieser Abhandlung dauernden
Werth auch fiir denjenigen, welcher ihren Schlufsfolge-
rungen nicht vdllig beitreten kann.

Dagegen ist es mir zu meinem Leidwesen nicht ge-
lungen, Bergaigne’s grofses Werk ,Religion védique® in
dem Grade auszunutzen, wie ich es wohl gewiinscht hiitte.
Es ist nicht genug zu bedauern, dafs dieser Forscher seiner
Ansicht iiber den Rgvéda und dessen Interpretation nicht
in handlicherer Form, etwa der einer Uebersetzung, Aus-
druck gegeben hat : so, wie uns sein Werk jetzt vorliegt,
wiirde eine wirkliche Durcharbeitung desselben, wozu das
Nachlesen und Priifen eines jeden Citates gehdrte, dem
Leser vielleicht nicht viel weniger Zeit kosten, als der
Herr Verfasser auf die Ausarbeitung des Werkes verwandt
hat. Ich glaube, dafs es wenigstens heutzutage, wo Pri-
miir- und Secundirquellen der. Forschung in so reicher
Fiille zustrémen, dem Gelehrten nahezu unmdglich ist, so
hohen Anforderungen an seine Zeit gerecht zu werden.
Dazu kommt, dafs dem vorzugsweise historisch denkenden
Menschen unseres Jahrhunderts der Versuch, die theologi-
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schen Realien grade eines solchen Werkes, wie es uns im
Rgvéda vorliegt '), systematisch zu behandeln, leicht ein
wenig fremdartig erscheinen diirfte. — Soweit aber fteres
Unmbherlesen, und fleifsige Benutzung der Indices in Bezug
auf die mich zunichst interessirenden Fragen einen Ein-
blick in die Methode und die Ideen des Verfassers gestatten,
habe ich es versucht, mir iiber diese Klarheit zu verschaffen;
und ich bekenne gern, dafs ich dem Werke mannigfache
Anregung und Belehrung verdanke : insonderheit kann ich
der Ansicht des Herrn Verfassers, dafs die Dichter des Rg-
véda in der Anwendung einer metaphorischen Ausdrucks-
weise kithner gewesen sind, als man bisher gemeiniglich
annahm, nur beistimmen. Aber auch hier giebt es gewisse
Grinzen. Der Herr Verfasser hat, wie mir scheint, nicht
ganz selten Bedeutungsiibergiinge, die in das Gebiet der
sprachlichen Metapher gehdren diirften, als dichterische
Metaphern aufgefafst. Es ist, besonders auf einem uns so
fern liegenden Gebiete, naturgemifs sehr schwierig, beide
streng auseinander zu halten : dem Lexicographen werden
wir jedenfalls zu Dank verpflichtet sein, wenn er der
sprachlichen Metapher lieber ein zu weites, als ein zu enges
Feld zuweist. Vor Allem halte ich es aber fir iiberaus
bedenklich, die Erklirung eines so complicirten Werkes,
wié des Rgvéda, im Wesentlichen auf ein Princip basiren
zu wollen. Dafs sich mit so viel Scharfsinn fast Alles
darauf zurickfihren lifst, hat uns der Herr Verfasser
gezeigt : ich glaube aber, dafs mitunter weniger — mehr
gewesen wiire.

Was ein Jeder, der sich mit dem Rgvéda beschiftigt,
Forschern, wie Aufrecht, Grafsmann, Ludwig, Max Miiller,

1) of. die ,Einleitenden Bemerkungen“ dieser Abhandlung.
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vor Allen aber Roth verdankt, bedarf mindestens fiir die-
jenigen, welche dieses Werkchen zur Hand nehmen werden,
kaum der Erwihnung. Es sei mir aber gestattet, auch
an dieser Stelle der Dankbarkeit Ausdruck zu geben, die
ich perstnlich Herrn Prof. Dr. v. Roth schulde, an dessen
Rgvéda- und Avesta-Interpretation Theil zu nehmen mir -
fast zwei Jahre lang (Mai 1876 bis Februar 1878) vergdnnt
war. Die damals gefitlhrten Hefte habe ich auch jetzt
mitunter zu Rathe gezogen. Zu meinem Leidwesen mulste
ich es mir versagen, in den Fillen, wo sich meine Inter-
pretation an die darin niedergelegte Auffassung anlehnt,
den Namen meines verehrten Lehrers zu erwihnen : ich
hielt mich nicht fiir berechtigt, ihm Erklirungen zuzu-
schreiben, die auf einem Mifsverstindnisse seiner Worte
beruhen konnen, und von denen ich keinesfalls weifs, ob
sie jetzt noch von ihm gebilligt werden.

Den Herren Akademiker O. Boehtlingk, Exc., Prof.
Dr. C. Cappeller und Prof. Dr. B. Delbriick in Jena sage
ich fiir die freundliche Theilnahme, die sie auch in den
letztverflossenen Jahren meinen Arbeiten geschenkt haben,
den herzlichsten Dank.

Ich hoffe, zur gréfseren Bequemlichkeit des Lesers
beigetragen zu haben, indem ich die wichtigeren unter
den von mir herangezogenen Stellen in Transscription bei-
fiigte. Wenn ich dabei vom Grundrechte des Orientalisten,
eine neue Transscription zu erfinden, einen so geringen,
nur auf das absolut Nothwendige beschrinkten Gebrauch
gemacht habe, so bitte ich, diesen Umstand nicht einzig
und allein einem bedauerlichen Mangel an Erfindungsgabe
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zuzuschreiben. Ich glaube, dafs wir uns allmihlich an dem
vorhandenen Ueberflusse geniigen lassen konnen : es ist
ja vielleicht mdglich, noch manche Systeme zu erfinden,
die besser sind als die vorhandenen; aber sollte hier nicht
das Bessere der Feind des Guten sein ?

Meine Transscription habe ich mit unbedeutenden Aus-
nahmen der von Whitney in seiner ,Indischen Grammatik®
benutzten angeschlossen; diese Ausnahmen sind : den
lingualen Sibilanten gebe ich durch sh, das linguale !
und den {-Vocal durch ] und li, den Anusvéra ° durch m,
* durch m wieder. Also?) :

a, 8; i, 15 u, 85 r, #; L, t; — ¢, 8i; 6, du.
h; m, . —

k, kh, g, gh, f.

¢, ch, j, jh, fi.

t} th’ d" dh} l.]"

t, t, d, dh, n.

P; ph, b, bh, m.

Y, r, 1, vi — ¢, sh, 85 h. — 1.

In Zend-Wortern folge ich der Transscription von
Justi’s Handbuch.

Vollstindigkeit der Stellen, an denen das Wort asura
vorkommt, habe ich nur in Bezug auf den Rgvéda und (mit
der p. 78 Anm. 1 angegebenen Einschrinkung) den Atharva-
véda angestrebt. — Da aus Griinden, die in der Natur
der Sache liegen, die Vertheilung des Wortes asura auf
die einzelnen Gdtter aus der Abhandlung selbst nicht deut-

1) Das vocalische R als Initialbuchstabe ist h¥ufig, besonders im
Worte ,Rgvéda“, durch R wiedergegeben. Die W.Kaeller'sche Druckerei,
die sich im Uebrigen alle Miihe gegeben hat, war durch die Eile, mit
welcher der Druck gefordert werden mufste, aulser Stand gesetzt, das
R in geniigender Anzahl zu beschaffen.



XvVII

lich zu ersehen ist, so habe ich im Index I die Stellen
des RV. und AV., an denen das Wort asura auf Géotter be-
zogen wird, aus diesem Gesichtspunkte geordnet.

Endlich bemerke ich, dafs ich im 8. Mandala des RV.,
nach Max Miiller's Ausgaben und Aufrecht’s zweiter Auf-
lage, die Valakhilya-Hymnen mitzihle.

Gielsen, den 5. November 1884.

P. v. B.
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Einleitende Bemerkungen.

1. Ueber die literarhistorische Stellung des l'lgvada.

Die ungemeine Beachtung, welche dem Rgvéda in
Europa zu Theil geworden ist, verdankt er gewifs zum ge-
ringsten Theile seinen #sthetischen Vorziigen. Zwar findet
sich in ihm so manches Lied, dem Schonheit des Ausdruckes
und Tiefe religissen Empfindens nicht abgesprochen werden
konnen; im Ganzen und Grofsen herrscht aber darin eine
gewisse 5de Eintonigkeit, die nicht selten geradezu an das
Fabrikmiifsige streift : und auch den schinsten Hymnen
dieser Sammlung diirfen wir dreist nicht nur eine ganze
Reihe von Psalmen, sondern auch nicht wenige Lieder
unserer Gesangblicher gegentiiberstellen; und ich glaube,
dafs die letzteren bei dem Vergleiche nicht verlieren wiirden.

Die Bedeutung, welche der Rgvéda fiir uns hat, be-
rubt wesentlich darauf, dafs wir in ihm das Aelteste be-
sitzen, was uns von den Culturdenkmilern nicht nur der
Inder, sondern unseres ganzen Sprachstammes erhalten ist.
Der Rgvéda ist es, an den wir uns zuerst wenden werden,
wenn wir Aufklirung tiber den #ltesten Sprach- und Cultur-
zustand der Indogermanen suchen : denn ist er gleich ein
Erzeugnifs speciell indischen Geistes, so steht er doch der

1
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indogermanischen Urzeit niher, als selbst der Avesta oder
der Homer. Insonderheit ist aber sein Werth fiir eine tie-
fere Erkenntnifs der indischen Geschichte kaum zu tiber-
schiitzen : die Richtung, in welcher sich die so hochst eigen-
artige Cultur- und Religionsentwickelung der spiteren Inder
bewegt, lifst sich bereits im Rgvéda nicht verkennen; und
die Wissenschaft der Inder entfaltet sich wesentlich im An-
schlusse an ihn, ja ist zu einem nicht geringen Theil geradezu
aus dem Bestreben, ihn correct zu iiberliefern und richtig
zu verstehen, hervorgegangen. Noch heutzutage ist der
Rgvéda die erste, unantastbare Autoritiit des orthodoxen
Inders.

Bei der Stellung des Rgvéda an der Spitze der indi-
schen, ja der indogermanischen Ueberlieferung liegt die
Versuchung nahe, seine Entstehung in jene Zeit zu ver-
legen, da die Inder sich eben erst von den stammverwand-
ten Eranern getrennt hatten; ihn, wenigstens in seinen ilte-
sten Bestandtheilen, als  die absolut erste Aeufserung des
indischen Volksbewulfstseins zu betrachten : und das nahe
verwandtschaftliche Verhiltnifs seiner Sprache zur Sprache
des Avesta wiirde eine derartige Auffassung begiinstigen.
ILch gestehe aber, dafs mir eine solche Anschanung selbst fitr
die frithesten Lieder des Rgvéda bedenklich erschiene : fiir
den weitaus grofsten Theil der Rgvéda-Hymnen wird es,
wie mich diinkt, immer deutlicher, dafs sie nicht den Be-
ginn, auch nicht den HShepunkt, sondern vielmehr den
Verfall der iltesten indischen Lyrik bezeichnen. Dafur
spricht schon das ewige Einerlei, die Gleichartigkeit der
Gedanken und Bilder, der Mangel an Originalitit in den
meisten Liedern des Bgvéda; und zwar sind diese mehr
negativen Eigenschaften nicht etwa auf einzelne Biicher
beschriinkt, sondern gehen, soweit ich sehen kann, in hdhe-
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rem oder geringerem Grade durch die ganze Sammiung
hindurch. ’

Besonders bemerkenswerth und fiir die Beurtheilung
der literarhistorischen Stellung des Rgvéda von der hoch.
sten Wichtigkeit ist aber der Umstand, dafs nicht nur der
Inhalt, sondern auch die Ausdrucksweise sich in den darin
enthaltenen Liedern fort und fort wiederholt : dieselben
Wendungen, ja ganze Pidas, Halbverse und Verse finden
wir gleichlautend oder mit geringen Modificationen durch
alle Biicher des Rgvéda hin verstreut. Dazu kommen
noch die hiufigen Anklinge, die wohl weniger auf directe
Nachahmung, als auf ein vages Nachtonen im Ohre zurtick-
zufiihren sind.  Aufrecht hat (Rigveda®, 2, XII ff.) eine
Reihe solcher durch den Rgvéda hin laufender Phrasen
und Padas zusammengestellt, ohne jedoch Vollstindigkeit
anzustreben; eine vollstindige Sammlung derselben, mit
moglichster Berticksichtigung der Anklidnge, wiirde, wie
ich glaube, die secundire Art nicht weniger Rgvéda-
Hymnen erweisen.

L. c. p. VII macht Aufrecht darauf aufmerksam, dafs
in den Valakhilya-Hymnen RV. 8, 49. 50. u. 51. 52 (viel-
leicht auch 53. 54 u. 55. 56, cf. 1. c. p. XI) ,zwei Recen-
sionen desselben Stoffes vorliegen, die sich wie zwei Schii-
leraufstitze ausnehmen.¢ Eine #hnliche Art der Composi-
tion mag im Rgvéda nicht ganz selten gewesen sein; nach-
weisbar ist sie allerdings nur in solchen Fillen, wo, wie in
den erwihnten Vélakhilya-Hymaen, zwei parallele Versuche
von gleichem Ungeschick neben einander gehen, oder wo die-
selben Redensarten und Padas auch sonst erhalten sind.
So scheint z. B. der kleine Hymnus RV. 7, 65 wesentlich
aus Reminiscenzen zusammengesetzt zu sein, die der Ver-
fasser des Liedes durch geliinfige Redensarten und vielleicht

1'
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auch durch einige eigene Zuthaten mit einander verbunden
hat. Dieser Hymnus lautet :

1. prati vim sra udité saktfir mitram huvé varunam
patadaksham | yay6r asuryam akshitam jy&shtam vigvasya
yémann 4citd jigatnu ||

2. t& hi dévanim asurf tdv aryd t4 nabh kshitth
karatam Grjayantth | agyAma mitrdvarund vayam vim dydva
ca yatra pipayann ahd ca ||

3. t& bharipicAv anrtasya sétd duratybtd ripavé
martyfya | rtasya mitrivarupd path4 vim ap6 na niva
duritd taréma ||

4. 4 n6 mitrvarund havyajushtim ghrtdir gavyatim
ukshatam ilabhih | prati vim atra varam 4 janiya prnitam
udné divyasya cirdh | — 5 = 7, 64, 5.

Gleich den ersten P4da des ersten Verses finden wir im
63. und 66. Hymnus desselben Buches ofters wieder; 63,
5 ¢ : prati vim sra udité vidhéma, 66, 7a (Gayatri) : prati
vim sira udité, 12b (Brhat) : sﬂktﬂ,ﬂ; sra udité. —
Ferner entspricht dem Pida 3d unseres Hymnus, einer
Wendung, die mit geringen Abweichungen auch sonst nicht
selten vorkommt, vollkommen der Pada 6, 68, 8d, wo
dieser Pada an seiner Stelle ist. Hier palst er nicht zu c.;
denn vam lifst sich meiner Meinung nach weder mit patha
(L. 116; Gr.), noch mit rtasya verbinden; man erwartete
nach dem vAm etwa ein agyAma, wie 2c¢. — Endlich ist
4a.b eine von mehreren Variationen des gleichen Thema’s,
und zwar die ungliicklichste. 'Wir lesen #hnlich (cf. Auf-
recht, Rigveda’, 2, p. XXI, N. 61) :

7,62,5b: 4 n6é gavyltim ukshatam ghrténa |

3,62, 16a.b : 4 nd mitrivarund ghrtdir gavyttim

ukshatam |
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8,5, 6c¢c: t4 (sudéviya daqushé sumédhim avitd-
ripim) | ghrtdir gavyatim ukshatam ||
Aufserdem ist zu 7, 65, 4a. b u. d zu vergleichen 1,
152, 7a.b u. d : & vim mitrivarund havyajushtim namasé
dévav avasd vavrtyAm | (asmékam brahma prtandsu sahyf)
asmflkam vrshtir divy8 supér | und zu 7, 65, 4¢ — 7, 70
5 ¢ prati pra yAtam varam 4 jandya.

Die in 7, 65, 4 a.b enthaltene Wendung, welche 7,
62, 5 (und 8, 5, 6 ?) in der angemessensten Form erscheint,
mag einem #lteren, uns nicht uberlieferten Hymnus ent-
nommen sein; 3, 62, 16 a fehlt eine Silbe. Unsere Stelle
(7, 65, 4a.b).ist augenscheinlich aus 3, 62, 16a.b und
1, 152, 7a (oder i#lteren Versen, die auch diesen zu
Grunde lagen?) in recht ungeschickter Weise combinirt :
havyajushtim ist hier ganz untibersetzbar; ilabhih ist inhalt-
lich mindestens entbehrlich und dient wohl nur zur Aus-
fullung des Pada’s. Dafs 1, 152, 7 dem Dichter von 7,
65, 4 vorgeschwebt hat, wird weiter bestiitigt durch das
Anklingen von 7, 65, 4d an 1, 152, 7d. — In 7, 65, 4¢
ist wohl varam & zu verbinden, wie 7, 70, 5 ¢; prati konnte
dann nur zu vim gehdren, da par 4 prati in der Véda-
and Brahmana-Literatur nicht belegt ist (auch spter nur
part. pass. und caus. von 1. par - prati); das prati vim
atra fir prati pra yatam 7, 70, 5 ¢ verdanken wir vielleicht
dem Anklingen an prati vAm 1 a; cf. Anklinge wie patha
vim 3c zu vayam vdm 2c (?). — Ueber 1¢ und 2a 8. u.

Von Interesse ist in dieser Richtung auch das Yama-
Yami-Lied 10, 10. Der erste Eindruck bei der Lecttire
dieses Liedes lifst es kaum zweifelhaft, dafs wir es hier
entweder mit einer recht alten Dichtung oder mit dem Ver-
suche einer Nachdichtung in alterthitmelndem Genre zu
thun haben : daftr spricht die Schwerfilligkeit, ja Unge-
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schicklichkeit der Ausdruicksweise, und die vielen alterthiim-
lichen Formen, besonders das Vorwiegen reduplicirter Ver-
balformen, das relativ hiufige Vorkommen der Modi (so der
Modi des Perfect'’s, cf. vivigyh 3, riricym 7).

Das Vocabular des Dichters ist recht gemischt. Sehen
wir von einigen &x. 1cy. ab, die wohl kaum sehr alt sind,
und zum Theil recht seltsam ausschauen [tyajds 3 ; sahacéyya
(vielleicht saha¢8pya zu lesen, PW.) 7; batd Sbst. (?) 13;
kimamata 11]); so finden wir neben Wortern, die ganz
wesentlich oder ausschliefslich dem Rgvéda anzugehéren
scheinen [wie die Partikel kad als Simplex 4. 6; die Verbal-
wurzel rap 4. 11 (rap 4 & ist einmal V8. belegt; V. 4
pafst rap nicht in den Zusammenhang, und GKR. p. 145
lesen sapéma; — cf. das spiitere lap); apya (cf. das spiitere
ipya) 4; dhanas 8], auch solche Worter, die innerhalb des
Rgvéda nur in diesem Liede vorkommen, spiiter hiufiger
sind [z. B. anftha (nur hier Sbst.) 11; die Partikel bata
13; libuj& 13. 14; samvid (im RV. nur noch 8, 58, 1, d. i.
Val. 10, 1) 14]). Diese Mengung ilterer und spiiterer
" Worter konnte bereits darauf hinweisen, dafs hier eine
Nachdichtung vorliegt, die fiir das Erzeugnifs einer fritheren
Zeit gelten will : die ungeschickte Ausdrucksweise des
Liedes erkliirte sich in diesem Falle nicht aus dem Ringen
mit einer noch wenig durchgebildeten Sprache, wie es den
ersten Anfingen der Dichtung eigen ist, sondern aus dem
Ringen mit einer dem Dichter nicht mehr gelidufigen, anti-
quirten Sprache, vielleicht aufserdem aus der Absicht, das
neue Product mdglichst seinen Vorbildern zu néhern. Der
Inhalt des Gedichtes ist dazu geeignet, uns in einer solchen
Auffassung su bestirken : derselbe besteht in einer recht
insipiden Reflexion iber die Situation, in welcher sich das
erste Menschenpaar, die Geschwister Yama und Yamt be-



7

fanden. Der Dichter hat die Entdeckung gemacht, dafs
sich die von der Sage gegebene eheliche Vereinigung von
Schwester und Bruder mit den Regeln der Moral keines-
wegs vertriigt, und er macht daher in einem weitlufigen
Dialoge den Versuch, dasselbe zu eliminiren. ,Dafs er
dadurch nicht blofs einen einzelnen Zug, sondern den ganzen
Inhalt der Sage aufhebt, stort ihn in seinem Eifer nicht®
(GKR. p. 145).

Diese Momente fithren zu der Vermuthung, dafs die auch
in anderen Hymnen vorkommenden vollténenden Phrasen,
denen wir in diesem Liede begegnen, hier nichts weiter wie
Lesefriichte sind ; und die nicht gerade geschickte Anwendung
solcher Phrasen wird uns in dieser Meinung bestérken : wenn
beispielsweise der Dichter sagen will : ,die Gttter sehen alles®,
und diesen Gedanken durch die Wendung : mahss putrfs6
asurasya vird divé dhartdra urviyd pari khyan | (V. 2; cf.
8, 53, Tb = 10, 67, 2b und weiter unten) ausdriickt; so
ist das meiner Meinung nach ein unntitzer Aufwand pomp-
hafter Worte, der itber den sonst im Rgvéda iblichen hin-
ausgeht. In dieser Phrase verriith sich aber der Dichter,
wenn ich nicht irre, noch deutlicher : wir kbnnen hier pari
khyan in der Verbindung mit urviyA und im ganzen Zu-
sammenhange nur durch ,sie schauen weit umher® iiber-
setzen. khy& - pari heilst aber im RV. ebenso wie caksh
- pari nur ,iibersehen = vernachlissigen® ; ,tiberblicken,
erspilhen® heilst pag -} pari. Innerhalb der spiteren
Literatur ist pari 4 khy& nur im Passivum belegt. Zwar
konnten wir an die Mdglichkeit denken, dafs pari an unse-
rer Stelle keine engere Verbindung mit khy4 eingegangen
wiire, sondern eine freiere Stellung einnihme; aber das
Simplex khy8 ist im RV. unbelegt, und auch spiter kommt
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davon nur das Passivum und Causale vor'). Wir werden
demnach annehmen mtissen, dafs der Verfasser pari-pag
oder vi-khy# hat sagen wollen; statt dessen aber pari-khya
brauchte, das ihm in seiner alten Bedeutung nicht mehr ge-
liufig war. .

Die Analyse dieser beiden Hymnen zeigt uns, wenn
ich nicht irre,

erstlich, dafs es im Rgvéda Lieder giebt, welche
grofsentheils aus Fragmenten ilterer Lieder zusammenge-
setzt sind;

zweitens, dafs der Rgvéda Nachdichtungen in alter-
thiimlichem Genre, und zwar aus einer Zeit enthilt, da das
lebendige - Gefithl fir den Sprachgebrauch der ilteren
Hymnen bereits im Erléschen war.

Die beiden soeben analysirten Hymnen scheinen aller-
dings zu den jiingsten Liedern des Rgvéda zu gehidren.
Aber ich vermag sie nicht als vereinzelte Krscheinungen
anzusehen; denn sie weichen, wie mich diinkt, in ihrem
Habitus keineswegs so sehr von der grofsen Masse der
Rgvéda-Hymnen ab, dafs wir Grund zu der Annahme
hiitten, sie unterschieden sich von dieser nicht nur dem
Grade, sondern auch der Art nach. Zwar wird es uns
selten genug gelingen, Versti(se gegen den Sprachgebrauch
mit einiger Sicherheit nachzuweisen : geht uns doch fiir
jene entlegene Entwickelungsperiode eines fremden Volkes,
welche wir hier behandeln, die unmittelbare Feinheit und
Sicherheit des Stilgefithls ab, welche bei Denkmilern sol-
cher Zeiten und Vélker, die uns niher liegen, dem Forscher
seine Aufgabe so ungemein erleichtern; aber die Wieder-

) Fiir akhyat AV. 18, 1, 24 steht an der entsprechenden Stelle
des Rgvéda 10, 11, 7 : akshat; of. allerdings Monatsber. d. k. Preufs.
Akademie d. Wiss. 2. Berlin 1879, p. 687 ff.
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holungen in Inhalt und Ausdruck, wie sie uns auch sonst
im Rgvéda oft begegnen, scheinen darauf hinzuweisen, dafs
die vedischen Dichter in der Benutzung fremden Materials
nicht gerade zuriickhaltend zu sein pflegten.

Unter diesen Umstiéinden hat es seine ganz eigenthiim-
liche Schwierigkeit, im Rgvéda das Aeltere vom Spiiteren
zu sondern. Dalfs statistische Versuche bisher nur iiberaus
diirftige und zweifelhafte Resultate geliefert haben, wird
uns auf einem Gebiete nicht Wunder nehmen, wo mitunter
die jungsten Lieder die schonsten alten Formen, Worte
und Wendungen enthalten kénnen.

Dem gegeniiber richtet sich unsere Aufmerksamkeit
naturgemiifs anf jene Pidas und Phrasen, die sich gleich-
lautend oder mit unbedeutenden Varianten in verschiedenen
Liedern und Biichern des Rgvéda wiederholen.  Diese
Phrasen sind meiner Meinung nach i#hnlich zu beurtheilen,
wie gewisse Reime und Wendungen, welche die nothwen-
dige Ausstattung unseres Gtelegenheitsdichters bilden (man
denke nur an Reime wie ,Liebe—Triebe, Sonne—Wonne*
etc.). Solche feststehende Reime und Wendungen scheinen
ihrer Entstehung nach grifstentheils einer fritheren Periode
unserer Literatur anzugehdren : als unentbehrliche Lticken-
bilfser bei eintretendem Reim- und Gedankenmangel haben
sie sich bis jetzt erhalten, und werden sich wohl auch er-
halten, so lange unsere Sprache und Verskunst sich nicht
indern. Sehen wir von der eigentlichen Gelegenheits- und
Journaldichterei ab, so scheint sich die Schematisirung be-
stimmter poetischer Ausdrucksweisen besonders innerhalb
der religios-kirchlichen Lyrik geltend zu machen : wer
mit unseren Gesangbtichern vertraut ist, weils, wie
sehr sich hier gewisse poetische Phrasen mit geringen
Modificationen wiederholen. Die halb unbewufste Remi-
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niscenz hat auf diesem Gebiete, zumal in Zeiten religitsen
Stillstandes, naturgemiifs einen ungemein weiten Spielraum :
ist doch in solchen Zeiten der Inhalt der religitsen Lyrik
im Wesentlichen gegeben; und eine frithzeitige Bekannt-
schaft mit den schnen Liedern fritherer Zeit prigt gewisse
Formen dem jugendlichen Gemiithe so fest ein, dafs nur
eine bedeutende poetische Potenz oder die Einwirkung einer
starken weltlichen Lyrik dazu beféhigen werden, eine neue
oder gar eine wirklich originelle Ausdrucksweise zu finden.
Nun ist ja der Rgvéda ganz wesentlich eine Sammlung
geistlicher Lieder, die sich auf einen, wie ich glaube, recht
umfangreichen Zeitraum vertheilen : und wir werden hier
wie dort annehmen miissen, dafs jene Wendungen und
PAdas, die in dieser Sammlung immer wiederkehren, meist
zum i#ltesten Bestande derselben gehdren. Auch hier ist
es, wenn ich nicht irre, wesentlich der zweite metrisch be-
deutungsvollere Theil der Verszeile (des Pada’s), der sich
am hiufigsten wiederholt : der Schlufs des Pada’s war eben
schwerer aus den eigenen poetischen Mitteln zu beschaffen,
und wurde daher mit besonderer Vorliebe dem ilteren Ma-
terial entlehnt. Sehr beachtenswerth ist die Ansicht Auf-
recht’s iiber derartige Wendungen (Rigveda®, 2, p. XII) :
pWenn in verschiedenen Theilen des Rgveda ganze
Redensarten sich wiederholen oder leichthin variirt werden,
so glaube ich, dafs dieses minder directer Nachahmung oder
unbewufsten Reminiscenzen des wirklich Bestehenden, son-
dern des ehemals Vorhandenen gzuzuschreiben ist.* Im
einzelnen Falle werden wir allerdings nur solche unter
diesen Wendungen mit einiger Sicherheit der vorvedischen
Zeit vindiciren diirfen, welche sich nur mit Mithe in den
jedesmaligen Zusammenhang filgen, oder welche AnscKsu-
ungen enthalten, die von der durchschnittlichen Denk- und
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Empfindungsweise der Rgvéda-Dichter abweichen und sich
einer Auffassung nihern, wie sie sich in den &ltesten Cul-
turdenkmiilern der verwandten Vilker, insonderheit der
europiiischen Indogermanen, findet.

2. Ueber den religitsen Standpunkt des Rgvéda.

Ist es schon durch die Vermengung fritherer und spi-
terer Elemente ungemein erschwert, im Rgvéda das Aeltere
und Jingere in Sprache und Cultur auseinander zu halten,
8o tritt dazu eine neue Schwierigkeit, sobald es sich um die
Erforschung des religiésen Inhaltes seiner Lieder handelt :
diese Schwierigkeit hat ihren Grund in dem religitsen Stand-
punkte des Rgvéda, oder besser in der Form der Gitter-
verehrung, welche in den Hymnen des Rgvéda fiblich ist.
Diese Form der Gédtterverehrung, welche heutzutage nach
Max Miiller’s Vorgang Henotheismus oder Kathenotheismus
genannt zu werden pflegt, besteht darin, dafs der jeweilig
angerufene Gott als der hiochste gepriesen wird, dafs ihm
die Attribute und Eigenschaften der anderen Gitter, ja deren
Namen beigelegt werden : er umfafst alle Gotter, er ragt
tiber alle Gotter hinaus. Die Tendenz, den gerade ange-
rufenen Gott an die Spitze der Gotter zu stellen, also, dafs
sich Menschen und Gétter, Erde und Himmel vor ihm
neigen, ist im Bgvéda so ausgepriigt, dafs sie des Nach-
weises nicht bedarf : jede Seite des Rgvéda zeugt von ihr.
Fir die Gewohnheit der Rgvéda-Dichter, die hdchste
Stellung des besungenen Gottes dadurch zu veranschau-
lichen, dafs sie ihm die Eigenschaften und Namen anderer
Gatter zuschreiben, und diese dadurch gleichsam in ihm
aufgehen lassen, sei es mir aber gestattet, einige Beispiele
beizubringen.
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Der Vergleich oder die Gleichstellung wird entweder
“durch Vergleichungspartikeln, wie na, iva vermittelt; oder
der gepriesene Gott wird einfach, ohne diese Partikeln, dem
andern Gotte gleichgestellt; mitunter wird er auch geradezu
mit dem Namen des Gottes, dem er gleichgestellt werden
soll, angerufen’). Sehr reich an Vergleichungen des an-
gerufenen Gottes mit anderen Gottern ist z. B. das
Agni-Lied 2, 1 (S. u.); #hnlich 5, 3. Ferner lesen wir :
ud u shya c¢arané divé jy6tir ayamsta stiryah | agnir na
qukrah samidhina 8hutah | 8, 25, 19 (c. cf. 6, 16, 34c.).
yat siry6 na rodast avardhayat | (sc. indrah) 8, 12, 7,
indrah stryasya racmibhir ny arcasinam Oshati | agnir
vanéva ssahih pra vAvrdhé || 9. mahim indré ya ojasd
parjany6 vrshtimam iva | stdmdir vatsasya vavrdhé | 8, 6,
1. cf. 9, 2, 9. pavakasah qucayah sryd iva (sc. marutah)
1, 64, 2. — Insonderheit pflegen die Dichter des neunten
Buches den S6ma allen méglichen Gottern gleichzustellen
(ef. L. III, p. XXVIII £.) : vAyur na y6 niyutvm ishta-
yimi nfsatyéva hava 4 ¢ambhavishthah | vigvavaré dravi-
n6d4 iva tman pashéva dhijavans ’si s6ma || 88, 3. indré
na y6 mahd karmani cakrir hantd vrtrénfm asi s6ma par-
bhit | 4. etc. pavitram t8 vitatam brahmanas paté prabhur
gatrani pary 8shi vigvatah |') 83, 1. (zu vergleichen ist be-
sonders auch das Apri—Lied 9, 5).

Eine besondere Vorliebe scheinen die Dichter des
Rgvéda fir solche Vergleiche zu haben, mit denen sich
ein Wortspiel verbinden lifst; so fir Vergleiche mit G&t-
tern, deren Name gleichzeitig eine appellative Bedeutung
hat. Natiirlich ist es in solchen Fillen nicht immer

) Fiir den Gebrauch des Voccativ’s sind solche Stellen, wie RV.
6, 31, 1 zu beachten.
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moglich, mit Sicherheit zu entscheiden, ob der Gott oder
das Appellativum gemeint ist; doch lifst sich in vielen
Fillen das Eine oder Andere recht wahrscheinlich machen.
So ist mitra gleichzeitiy Nomen proprium eines Aditya.
(wohl urspriinglich ein Sonnengott cf. Hill. 111 ff.) und
ein Appellativam, welches ,Freund® bedeutet. Besonders
gern wird Agni ,mitra% genannt oder mit Mitra verglichen
(cf. Hill. 117). Fur das Ineinanderspielen von mitra
pFreund® und dem Gotte Mitra ist der Vers 8, 5, 4 von
Interesse : mitr6 agnir bhavati yat samiddh6é mitr6 héta
varuné jitavédah | mitr6 adhvaryur ishir6 damfnd mitrah
sindhtinm uta parvatinfm || (cf. 10, 83, 2). Deutlich ist
der Gott gemeint im Somaliedo 9, 2, 6 : acikradad vrshd
harir mahdn mitr6 na dargatah | sam sryéna récaté || und
wohl auch im Agni-Liede 6, 8, 3 : vy astabhndd rédast
mitr6 adbhutd ' ntarvivad akrn6j jyotisha tamah | vi
carmaniva dhishané avartayad vigvinaré vigvam adhatta
vrshnysm | Dagegen bedeutet mitra ,Freund® 5, 52,
14 : accha rshé marutam ganam dind mitram na y6shand |.
— Ganz dhnlich scheint es sich mit feststehenden Gdtter-
beinamen zu verhalten. Varuna ist z. B. vorzugsweise der
»Konig® (rfjan)'); 10, 8, 5 finden wir Agni direct mit
Varupa verglichen : bhuva¢g cakshur maha rtasya gop4
bhuvé varuné yad rtdya véshi|’); wenn nun Séma 9, 89, 2
pals Konig sich in der Flisse Kleid kleidet, der heiligen
Ordnung Schiff, das am gradesten fiihrt, besteigt® (rj4
sindhindm avasishta visa rtasya nvam druhad rajishthdm |);
wenn er 9, 107, 16 ,als Konig der im Meere wohnende

1) Die Adity.s heifsen rdjanah wohl erst nach dem rdja varupah,
dem ersten der ﬁdityu; nach ihnen oder Varunpa fiihrt dann Aditi den
Titel rAjaputrd (2, 27, 7).

%) ef. auch 10, 11, 1.
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Gott® heilst (rfja dévah samudriyah ||; cf. allerdings V.
15); so ist, wie ich glaube, rdjan nicht einfach = Konig,
sondern besser = rfj4 varunah zu fassen (cf. Hill. 83 ff)?).
. Dagegen ist réjan einfach — Konig 10, 75, 4 : abhi tva
sindh6 cicum in na matar6 vicrd arshanti payaséva
dhénavah | réjéva yudhvd nayasi tvam it sichu yad 8sim
agram pravatdm inakshasi | — Dem Dyaus ist Indra
gleichgestellt 1, 55, 1 : divag sid asya varim4 vi papratha
indram na mahnd prthivi cana prati |; das uralte Epitheton
des Dyfus ist pitar, und dieser Dy&us Pitar ist wohl ge-
meint 10, 23, 5 : tat-tad indrasya pAumsyam grnimasi
pitéva yas tavishim vavrdhé cavah ||*). — Bei solchen
Vergleichen wird mitunter sogar das Genus veriindert :
Ushas heifst 7, 79, 3 ,indratamd magh6ni“; und wenn 6,
61, 7 Sarasvati ,vrtraghni® genannt wird, so kénnte auch
das ganz wohl eine Anspielung auf Indra, den ,vrtrahan¢,
sein. —

Diese Vergleichungen haben den endlosen Identifica-
tionen der Brihmanas trefflich vorgearbeitet. Einige
Rgvéda-Stellen stehen der in den Brihmapas iiblichen
Art schon ganz nahe; z. B. 6, 45, 7 : brahmipam brah-
mavihasam girbhih sakhiyam rgmiyam | gim na dohasé
huvé || (sc. indram); V. 26 : dinfcam sakhyam tava gdur
asi vira gavyaté | aqvd aqviyaté bhava ||; 28, 5: givé
bhag6 giva indr6 mé acchin gdvah sémasya prathamasya
bhakshah | imd y& givah sa janfsa indra icchdmid dhrds
manasd cid indram ||°). —

1) Es ist zu bemerken, dals S86ma auch schon aus eigener Macht-
vollkommenheit rjan ist; aber, wenn ich nicht irre, wesentlich als
Konig der Pflanzen, cf. 9, 114, 3. 10, 97, 22 und das PW. s. s6ma.

%) Ebenso ist pith = dyfus pit& 10, 138, 6; cf. tibrigens 4, 21, 1.

%) Bo finden wir auch bereits im Rgvéda. die Vorldufer der Wort-
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Die Durcheinandermengung der verschiedenen Gatter
ist obne Zweifel nicht urspriinglich. KEs gab eine Zeit
— und diese reicht zum Theil wohl noch in den Rgvéda
hinein —, wo die einzelnen Gottergestalten schiirfer aus-
einandergehalten wurden. Ein jeder Polytheismus, ja eine
jede Heiligenverehrung ist bis zu einem gewissen Grade
dasjenige, was man in Bezug auf den Rgvéda heutzutage
Henotheismus zu nennen pflegt : wenn sich ein Menschen-
kind bittend oder dankend einem bestimmten Gotte oder
Heiligen zuwendet, so wird, sofern das Gebet ihm recht
von Herzen kommt, seiner Empfindung wihrend des Betens
dieser Gott oder dieser Heilige der Einzige sein; denn er
ist es, der helfen kann und helfen soll : und das ,du
kannst es am besten® verwandelt sich subjectiv dem beten-
den Gemiithe in ein ,du kannst es allein®.

Wenn wir schon in sonstigen historischen Quellen be-
sonders auf die gelegentlichen Bemerkungen achten, welche
der Verfasser absichtslos, als ein ihm Selbstverstiindliches,
hinwirft; so werden wir bei einer henotheistischen Lieder-
sammlung, wie sie uns im Rgvéda vorliegt, in hervor-
ragendem Grade dazu gendthigt sein, dem Tendenzitsen
gegeniiber Vorsicht zu ithen und das gelegentlich Gesagte
in den Vordergrund unserer Betrachtung zu stellen. Grade
solche Lieder, welche direct an ibn gerichtet sind, knnen
mitunter fir die objective Kenntnifs eines bestimmten
Gottes wenig mafsgebend sein : denn hier preist der Beter
an dem Gotte nicht nur die Eigenschaften, welche dem-
selben nach dem Glauben aller zukommen, sondern er
singt und sagt, was ihm persénlich in diesem Momente

gpiele, mit denen die Gelehrten der BrAhmapas so gern operiren; cf.
RV. 7, 4, 2 neben Mditr. 8. 2, p. 12, 1 (Kuhn's Literaturblatt 1, 170).
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der Gott ist, vielleicht auch, was seiner Meinung nach
der Gott gerne hort. Zwar werden wir annehmen diirfen,
dafs solche Eigenschaften und Thaten, die immer und
immer wieder an einem Gotte gepriesen werden, ihm
wenigstens filr die Zeit der betreffenden Hymnen im Be-
wufstsein eines weiteren Kreises angehorten; soweit ihm
aber diese Eigenschaften und Thaten nur in Hymnen, die
an ihn gerichtet sind, zugeschrieben werden, liegt die
Miglichkeit vor, dafs sie ihm erst jingst, sei’s durch
Uebertragung, sei’s durch Neubildung, beigelegt worden
sind.

So nahe es nun dem Verehrer liegen mufs, die Leiden
und Thaten des Gottes oder Heiligen, den er grade an-
ruft, andiichtig zu ibertreiben; so hat er doch keinerlei
Veranlassung, einen anderen Gott oder Heiligen, von dem
er im Augenblicke nichts will und dem er nichts zu danken
hat, hinaufzuschrauben. Ein Epitheton, das einem in dem
betreffenden Liede nicht angerufenen, also gleichsam un-
betheiligten Gotte beigelegt wird, kann daher flir die
Kenntnifs der objectiven und alten Gestalt des nicht an-
gerufenen Gotes werthvoller sein, als eine ganze Reihe
direct an denselben Gott gerichteter Lieder. Insonderheit
werden wir in Gleichnissen die Eigenschaften und Thaten,
welche das Tertium comparationis bilden, fir den Gott in
Anspruch nehmen diirfen, mit welchem der angerufene
Gott verglichen wird. Wir kénnten uns beispielsweise
denken, dafs ein Beter, sich in das Martyrium des heiligen
Paulus versenkend, sagte: ,du bist gekreuzigt und ge-
schunden um deines Glaubens willen®, obwohl der Beter
sich dessen ganz bewufst wiire, dals der h. Paulus ent-
hauptet ward; er wiirde damit nur ausdriicken wollen,
dafs das Martyrium des h. Paulus nicht minder schwer
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und verdienstlich gewesen sei, wie das des h. Petrus oder
das des h. Bartholomius. Sagte nun aber der Beter : Du
bist gekreuzigt, wie der h. Petrus, geschunden, wie der
h. Bartholomiius, geristet, wie der h. Laurentius etc.; so
kénnten wir mit Sicherheit daraus schliefsen, dafs nach
dem Glauben des Beters der h. Petrus gekreuzigt, der
h. Bartholom#us geschunden worden ist u. 8. f. —

Ob und wie weit die Eigenthiimlichkeit des vedischen
Henotheismus, Eigenschaften, Attribute und Thaten der
anderen Géotter auf den jeweilig gepriesenen Gott zu iiber-
tragen, auch anderen Formen des Henotheismus angehort,
das ist eine Frage, auf die ich hier nicht niher eingehen
kann. Jedenfalls ist sie nur als eine besondere Aeulse-
rung der henotheistischen Grundstimmung zu betrachten,
der Tendenz, den grade angerufenen Gott iiber alle Gtter
zu erheben. Diese Tendenz macht sich naturgemiifs tiberall
geltend, wo sich mehrere Gotter oder Heilige der Ver-
ehrung des Gliiubigen darbieten; wenngleich sie vielleicht
nirgends in so hohem Grade ausgebildet ist, wie im Rg-
véda, Ueber diesen Gottern oder Heiligen pflegt uber
sonst ein allgemein anerkannter hochster Gott zu stehen,
der Gott, welcher fiir unser Gottesbewulstsein allein Gott
ist. Diese hochste Gottheit scheint der Rgvéda nicht zu
kennen : sollte auch die vorvedische Zeit sie nicht ge-
kannt haben ?



Asura und ahura.

Zu den merkwiirdigsten Erscheinungen auf dem Ge-
biete der arischen (indo-eranischen) Religionsgeschichte
gehort das Verhiiltnifs des Ahura der Eraner zu den
Asguras der indischen Brahmana- Literatur. Es ist ja be-
kannt, wie auffillig die beiden nahverwandten arischen
Stimme gerade in der Bedeutung religisser Bezeichnungen
zwischen grofser Uebereinstimmung und vélliger Divergenz
schwanken; die letztere findet in der Bedeutung des
Wortes ,déva® bei den Indern und Eranern den schirf-
sten Ausdruck, ja dieses Wort ist fiir die Deutung vieler
dhnlicher Erscheinungen geradezu entscheidend. Das Ver-
hiltnifs des Ahura im Avesta zu den Asuras der Inder
ist weit schwieriger zu erkliren. Wenn die Dévas, die
alten yhimmlischen® Gotter der Indogermanen, im Avesta
als Teufel erscheinen, so lag die Vermuthung nahe, dafs
die Reform des Zarathustra in ihrem Streben nach einer
reineren Religionsform sich der alten Naturgétter und der
an ihnen haftenden sinnlichen Gottesvorstellung entledigt
habe, indem sie die Dadvas als bdse Geister, ihre An-
hiinger als Teufelsverehrer brandmarkte'); und diese An-
nahme wurde durch andere Erscheinungen im Avesta

') Anders James Darmesteter, Ormazd et Ahriman, p. 265 ff.
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bestitigt. Ganz anders steht es mit dem Verhiltnifs des
Ahura Mazd4 zu den Asuras : von einer Reform, die einen
gewaltsamen Schnitt in die religiose Tradition der Inder
gemacht hiitte, ist nichts wahrzunehmen; vor allem stehen
aber in Indien dem Ahura Mazd4 des Avesta nicht nur
die Asurd adévah der Brahmana - Literatur gegeniiber,
sondern wir finden, besonders im Rgvéda, das Wort
pasura® auch im Singular, und zwar im Sinne eines gott-
lichen Wesens und als Epitheton verschiedener Gdtter
(Dévas) gebraucht. Kurz : dem Ahura Mazd4 der Eraner,
den man mutatis mutandis den indogermanischen Jehova
nennen konnte, entspricht in der indischen Literatur das
Wort asura in zwei ganz entgegengesetzten Bedeutungen :
es ist im Rgvéda ganz wesentlich eine Bezeichnung gott-
licher, in den Brahmanas ausschliefslich eine Bezeichnung
widergdttlicher Wesen, wenn ich déva und adéva so
iibersetzen darf; zwischen beiden steht der Atharvavéda
und die Mantra-Theile des Yajurvéda.

Schon aus dieser Gregeniiberstellung scheint auf den
ersten Blick mit hochster Wahrscheinlichkeit hervorzu-
gehen, dafs der Gott Ahura-Asura der arischen Vorzeit
angehort, und die Asurf adévah der spiteren indischen
Literatur einer secundiéren Entwickelung ihr Dasein ver-
danken. Aber bei dieser Annahme wilrden wir eine
‘Moglichkeit ibersehen, die grade neuerdings wieder mehr-
fach betont worden ist : ,asura® konnte ein Begriff sein,
der, urspriinglich weder Géttliches noch Widergbttliches mit
Nothwendigkeit bezeichnend, sich zum Einen und Andern
entwickelt hitte; ein solcher Begriff wire z. B. Geist. Die
Ableitung von skr. asu scheint diese Auffassung zu be-
stitigen; dabei diirfen wir allerdings nicht ibersehen,
dafs fiir ein gemeinsam arisches Wort wie asura-ahura die

2 *
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Bedeutung des anhu der Eraner dieselbe Wichtigkeit wie
die des skr. asu beanspruchen darf. — Setzen wir aber
den Fall, dafs asura-ahura urspriinglich eine derartige
blasse Bedeutung gehabt hat; so miifste das Wort asura
im Rgvéda nothwendig diese Unbestimmtheit des Begriffes
bewahrt haben, und eine Eigenschaft ausdriicken, die sich
ebensowohl auf Gotter wie auf Dimonen anwenden lafst,
oder von Gittern auf eine bestimmte Classe von Dimonen
ilbertragen werden kann.

Wir werden uns also zuniichst mit der Frage zu be-
schiiftigen haben, ob die soeben dargelegte Auffassung
des Wortes asura in den Hymnen des Rgvéda ihre Be-
stitigung findet. Zur Beantwortung dieser Frage wird es
nothig sein, den einzelnen Stellen des Rgvéda, an welchen
das Wort asura oder dessen Derivata vorkommen, unsere
Aufmerksamkeit zuzuwenden.

Wir finden im Rgvéda an Derivaten von

dsura (dazu das Compositum asurahdn) :

1) asurya; dieses scheidet sich nach Grassmann
(WB.) in

a) asuryd (dreisilbig, daher nach Gr. zu
oxytoniren), neutr. Shst. Dieses Wort
wiirde bedeuten ,Eigenschaft, Attribut®
oder yder Complex der Eigenschaften oder
Attribute = die Stellung des oder der
Asura®; vielleicht auch ,die Gemeinschaft
der Asuras®.

b) asurfa (nach Gr. WB. viersilbig), Adj.
»was dem oder den Asura zugehdrt® (im
Deutschen brauchen wir in diesem Sinne
den Genitiv), ,was zu dem oder den Asura
in Beziehung steht® oder ,was die Eigen-
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schaften des oder der Asura hat® (cf.
ddivya); in der letzteren Bedeutung viel-
leicht eine metrische Nebenform von asura
(8. u).
2) fsurf ,von dem oder den Asura stammend®.
3) asuratvd, Neutr. ,das Asura-Sein, das wahre
Wesen des oder der Asura, die Asurahaftigkeit®.
Ehe ich zur Interpretation der einzelnen Stellen iiber-
gehe, schicke ich einige Bemerkungen mehr &ufserlicher
Art voraus.

Schon bei der Sammlung des Materiales fillt es in die
Augen, dafs im Rgvéds der Plural des Wortes asura sebr
selten ist. Im Ganzen finden wir im Rgvéda das einfache
asura 71 Mal (oder 72 Mal, wenn wir 7, 96, 1 hierher-
ziehen); darunter 3 Mal im Dual (oder viermal, wenn
asura 1, 151, 4, wie wahracheinlich, Du. ist; Max Miiller,
Pada-P. liest asurf; so auch S@yapa), und 10 Mal im
Plural. Der Plural ist aufs erste (2 Mal), achte (3 Mal)
und zehnte Buch (5 Mal) beschriinkt; der Dual auf’s erste
(1, 151, 4), siebente (2 Mal) und achte (1 Mal). Der
Dual wird ausschliefslich von Mitravarupiu gebraucht.
Der Plural wird nur 2 Mal sicher von Gottern ausgesagt :
8, 27, 20 und 1, 64, 2; an der letzten Stelle sind die
Maruts, an der ersten wohl die Adityns (cf. 17. 22) 80
genannt, 1, 108, 6 sind wahracheinlich die Asurd adévéh
gemeint (S. u.). Von 10 Stellen, an denen der Plural
asurfh vorkommt, missen demnach oder kénnen 8 auf die
Asurs adévah bezogen werden. Dagegen kann der Singu-
lar asurah, den wir im Rgvéda 57 (oder 58) Mal antreffen,
nur an 4 Stellen (2, 30, 4. 7, 99, 5. 10, 138, 3 und 10,
124, 3) einen widergtttlichen Asura bezeichnen. Der gott-
liche Asura scheint also wesentlich als Singular empfunden
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zu sein : denn das Dvandvam ,mitrdvarundu® repriisentirt
meiner Meinung nach (besonders in Liedern an Mitrd-
varupdu) fiir den Séinger nahezu eine Einheit; und auch
~ Gatterclassen, wie die Adityas und Maruts, kénnen, be-
sonders wenn das Lied ganz oder wesentlich an sie ge-
richtet ist, unter diesem Gesichtspunkte aufgefa(st werden.
Nun ist 1, 64 ausgesprochener Mafsen ein Marut-Lied, und
8, 27 scheint sich wenigstens im zweiten Theile (cf. Gr.
Uebersetzung) durchaus an die Adityas zu wenden. Ebenso
sind von den Hymnen, in welchen der Dual von asura vor-
kommt, 7, 65 durchaus, 8, 25 in seinem ersten Theile (cf.
Gr. Uebersetzung) und 1, 151 vorwiegend, wenn nicht
vollig Mitrdvaruniu-Hymnen ; nur 7, 36 ist ein Vigvédévah-
Lied, in welchem der zweite Vers dem Gotterpaare Mitra
und Varuna gewidmet ist.

Der besseren Uebersicht wegen gebe ich hier eine
Tabelle, welche die Vertheilung des Singular’s, Dual’s und
Plural’'s vom Worte asura auf den oder die gottlichen
Asura einerseits und den oder die Asurf adévdh andrer-
seits innerhalb des Rgvéda veranschaulichen soll') :

asura, im RV. summé 71, resp. 72 Mal.

Sg. 57, resp. 58 Mal; davon gbttlich 53,
, resp. 54 Mal, adéva 4 Mal.
Du. 4 Mal, stets gottlich.
Pl. 10 Mal; davon gottlich 2 Mal, adéva
8 Mal (7).
Demnach Sg. Du. PL. von T1 resp. 72 Mal : gbttlich
59, resp. 60 Mal, adéva 12 Mal.

So stellt sich im Rgvéda der gottliche Asura auch

dulserlich zum Ahura des Avesta, der ebenfalls nur hdchst

1) Die soeben angegebenen zweifelhaften Stellen bitte ich in den
beztiglichen Abschnitten dieser Abhandlung weiter unten nachzusehen.
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selten im Plural (oder Dual) vorkommt; die widergbtt-
lichen Asuras des Rgvéda entsprechen hingegen den Asuras
der Brohmana - Literatur, welche, soweit ich sehen kann,
ausschliefslich die pluralische Form zeigen. Ich werde
daher kiinftig der besseren Unterscheidung halber den
gottlichen Asura den Asura (Sg.), die widergbttlichen
Asuras aber die Asuras (Pl.) nennen; und bitte dabei im
Gedichtnisge zu behalten, dafs dieses Verhiltnifs nicht
ausnahmslos ist.

Das Compositum asurahdn gehtrt natiirlich zu den
Asurt adévah. — Von den Derivaten ist im Rgvéda das
Adjectiv asurfa stets, das neutr. Sbst. asurya bis auf
eine unsichere Stelle, die ganz wohl hierher gehéren kann
(1, 134, 5), zum gottlichen Asura zu stellen. Asuratva
gehort nur zu diesem; 4sura ist bald zum einen, bald zu
den andern zu stellen.

Der von Grassmann (WB.) angenommene formelle
Unterschied zwischen einem dreisilbigen neutralen Substan-
tiv asuryd und einem viersilbigen Adjectiv asuria ist zwar
nicht evident, aber doch wahrscheinlich. Asurya erscheint
im Rgvéda 27 Mal. Das dreisilbige asurya ist 12 Mal
(1, 134, 5. 2, 27, 4. 33, 9. 4, 42, 2. b, 10, 2. 6, 30, 2. 36,
1. 74, 1. 7,5, 6. 65, 1. 66, 2. 8, 25, 3) sicher neutrales
Substantiv; das viersilbige asuria 6 Mal (1, 167, 5. 168,
7. 2, 23, 2. 4, 16, 2. 10, 105, 11. 54, 4) ebenso zweifellos
Adjectiv. Asurya kdnnte ein Mal (5 66, 2) Adjectiv,
asuria 4 Mal (8, 38, 7. 7, 21, 7; 2, 35, 2. 7, 22, ) neu-
trales Substantiv sein : doch wiire eine solche Auffassung
unndthig, an den beiden letzten Stellen sogar sehr unwahr-
scheinlich. 10, 50, 3 kann asurya ebenso wohl als neutr.
Sbst. wie als Adj. gefalst und sowohl drei- wie viersilbig
gelesen werden (S. u.). Nur 3 Stellen wollen sich, wenig-
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stens scheinbar, dem Schema nicht fiigen : 6, 20, 2 scheint
das neutr. Sbst. viersilbig, 9, 71, 2 das Adj. dreisilbig zu
sein; 8, 101, 12 ist das Adj. asurya ohne Zweifel drei-
silbig zu lesen. Demnach fiigen sich zwei Drittel der
Stellen mit Nothwendigkeit der von Grassmann statuirten
Unterscheidung zwischen einem neutr. Shst. asurya und
einem Adjectiv asuria, und von dem fibrigen Drittel
striuben sich nur 3 Stellen gradezu gegen dieselbe. Es
ist demnach nicht ohne Interesse, diese letzteren einer
genaueren Betrachtung zu unterziehen. —

Ich beginne mit 8, 101, 12, wo wir lesen : bat strysa
cravasd mahdr asi satrf déva mahdr asi | mahnd dévinim
asuryah pur6hité vibhu jyotir addbhyam |. Es ist augen-
scheinlich, dafs asuryah hier nur als Adj. (od. masc. Sbst.)
gefalst werden kann, und ebenso deutlich, dafs es dreisilbig
zu lesen ist. Diesem allerdings unbestreitbaren Factum
gegenitber dréingen sich uns aber einige Beobachtungen auf,
die geeignet sind, die Bedeutung desselben gar sehr zu min-
dern, wenn nicht aufzuheben. Das Lied scheint aus ver-
schiedenen Bestandtheilen zu bestehen, von demen V. 11
und 12 niher zusammengehdren, wie sie auch SV. AV.
(20, 58, 3. 4). VS. auf einander folgen. Beide Verse sind
so inhaltsleer wie moglich : sie enthalten eigentlich nichts,
wie die wiederholte Versicherung, dafs Sarya grofs sei;
solche Verse konnten jederzeit verfertigt werden. Dafs
Strya V. 11 4ditya genannt wird, erscheint verdiichtig
(cf. Gr. A. 710), da 4ditya als Beiname Strya’s im
Rgvéda selten ist, wihrend die Sonne spiter gradezu
dditya heifst. Dagu kommt, dafs von den drei Pidas
beider Verse, die wenigstens etwas mehr wie die oben
erwiihnte Versicherung besagen, der eine, 11 c., mit einer
ganz geringfigigen Modification in 10, 75, 9 c. wieder-
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kehrt, wo sich d. sachlich und der Form nach besser
anschliefst, und 12 c¢. an 3, 2, 8 d = 10, 150, 4 a
(dévé palst nicht in’s Versmals) agnir dévinim abhavat
purdhitah (cf. 1, 44, 12 a) erinnert, wo dévinidm pur6hitah
besser auf Agni angewandt ist. Diese Umstiinde scheinen
mir dafiir zu sprechen, dafs wir es hier mit einem sehr
spiten Machwerke zu thun haben, aus einer Zeit, in
welcher jene Scheidung von asurya und asuria vielleicht
nicht mehr geftihlt wurde; denn asurya als neutr. Sbst.
ist mit unbedeutenden Ausnahmen auf den Rgvéda') be-
schriinkt; und auch fiir das Adj. asurya geben die PWW.,
wenn wir vom Rgvéda absehen, nur Citate aus den
Brobmanas. Dieses asurya der Brihmanas gehort nattir-
lich zu asura Gotterfeind und konnte ganz wohl eine
spiitere Neubildung sein.

Die zweite Stelle wire 8, 71, 2 : pra krshtihéva
¢lisha 6ti réruvad asuryam varnam ni rinité asya tam |
jahdti vavrim pitur &ti nishkrtam upaprutam krnuté nir-
pijam tand |. Das PW. (s. asurya u. 1 ri 4 ni), Ludwig
(N. 861), Grassmann und Bergaigne (8, 85) fassen asur-
yam als Adjectiv zu varpam auf; das ni rinité unserer
Stelle wird vom PW. unter 1) ,auflésen, trennen, zer-
stéren“ gestellt. Berg. ilbersetzt ,se dépouille de sa nature
d’Asura“, Ludwig : ,diese asurische Farbe lifst er herab-
fliefsen“, Grassmann : ,lifst niederrinnen diesen seinen Him-
melsglanz®. ri ist eine wesentlich vedische Verbalwurzel und
bedeutet ,losen, fliefsen lassen® ; folgende Medialformen er-
scheinen im RV : 4 ni 1, 124, 7 jiyéva patya ucati suvisd
ushd hasréva ni rinité apsah | u. 5, 80, 6 éshd pratict

‘)- und solche Verse anderer Samhités, die auch im Rgvéda vor-
kommen.
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dubitd divé nfn ydshéva bhadri ni rinité apsah |. Hier
ist das Medium ebenso wie an unserer Stelle mit einem
Accusativ verbunden. Sei’s nun, dafs Ushas ihre , Wange
(1, 124, 7; oder ibr Antlitz 5, 80, 6. L. 7. u. 12) nieder-
senkt® oder die ,Gewinder (1, 124, 7; oder den Schleier
5, 80, 6 Gr.) fallen lifst®, oder etwa die , Wange® oder
das ,Antlitz enthiillt® (cf. PW.; ,Sie nimmt die Hille
lichelnd von dem Nacken® GKR. 16) : jedenfalls mufs
ni rinité soviel heifsen, wie y,etwas von sich aus® oder
petwas, das einem gehort, niedersenken, fallen lassen, ent-
htillen®. Sonst ist das Medium von ri intransitiv: so
niripinah 9, 14, 4. rinaté 5, 58, 6. riyaté 1, 135, 7.
10, 53, 8. pra riyaté 5, 7, 8. anu riyaté 1, 85, 3. — &
riyaté 1, 30, 2 liefse sich zwar im Zusammenhange am
besten tibersetzen mit : etwas in sich hineinstrmen lassen
(Gr.); aber 10, 40, 9, wo 4 riyat8 gewifs ,hineinfliefsen®
bedeutet, lifst vermuthen, dafs hier ab und ¢ nicht zu-
sammengehtren; wie auch Ludwig (452) anzunehmen
scheint. Aus dem Grundbegriffe der Wurzel ri ,laufen
lassen, zum Laufen bringen® (cf. ar, méti) hat sich -}- ni
sowohl die Bedeutung ,befreien, enthilllen®, wie auch
pvernichten® entwickelt. ri 4 ni im Activ heifst ,zer-
malmen, niedertreten®; das Medium aber ,sich 15sen, ge-
188t sein® (8. o.; nirindnah 9, 14, 4 heifst deutlich ,befreit,
enthtillt*), und c. Acc. ,etwas von sich aus oder etwas,
das einem gehort, losen, enthtillen®. Diese Bedeutung
nehme ich auch an unserer Stelle an. asuryam beschliefst,
wenn ich nicht irre, den im vorhergehenden Pdda begon-
nenen Satz, ebenso wie véti 1b (Gr.); #hnlich beginnt
payah 1c¢ den Satz, welchen Pada d fortsetzt (Gr. L.).
Der Satz hiefse etwa : ,wie eine (oder die) vilkervernich-
tende Kraft dringt er briillend zur Stellung des Asura vor,
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diese Art derselben enthiillt er®. asya kann wohl nur auf
asuryam bezogen werden; zum zweiten Pdda cf. V. 8. —

Endlich ist das neutr. Sbst. asurya 6, 20, 2 scheinbar
viersilbig zu lesen : divé na tubhyam anv indra satrf-
suryam dévébhir dhdyi vigvam | dhd 4 anu steht hier,
im Sinne ,Jemandem etwas einriumen, nach Grassmann’s
wahrscheinlicher Vermuthung (WB.) statt d& + anu (cf.
6, 25, 8. 2, 20, 8). Der Sinn wire : ,Dir, o Indra, ward
von den Dévas insgesammt eine Asurastellung, die der
Asurastellung des Dy4us gleicht, vollstindig eingeriumt®.
So, wie dieser Hymnus uns uberliefert ist, zeigt das Vers-
mafs desselben manches Auffillige. V. 7 besteht z. B.
scheinbar aus vier zehnsilbigen Padas (Anukr. virfj); cf.
12b (=1, 174, 9). 3d. 19,10 bd. Auch 2d. 10d. sind
scheinbar zehnsilbig (mit Verlust der ersten Trishtubh-
Silbe). So konnten wir auch 2 b als (wenigstens schein-
bar) zehnsilbigen Pida auffassen. — Oder wire vielleicht
2b. adbdyi (corr. adayi) und 2d. 10d. ahann zu lesen?
In unserem, wie auch im vorhergehenden Hymnus iiber-
wiegen die augmentlosen Formen des Praeteritum’s; wie
weit dieselben conjunctivisch zu fassen sind, ist nicht
immer festzustellen. Es schiene mithin nicht unmdglich,
dafs der Redactor mitunter das Augment auch da aus-
gelassen habe, wo es urspriinglich stand. — Wie dem
aber auch sei, ob die in unserem Hymnus mitunter vor-
kommenden zehnsilbigen Pddas vom Dichter beabsichtigt
oder erst durch den Redactor veranlalst worden sind : das
Metrum dieses Hymnus, so wie es uns jetzt vorliegt, ist
keinesfalls dazu angethan, einen Schlufs auf die Drei-
oder Viersilbigkeit des von uns behandelten Wortes zu
gestatten. —

Somit wire die Scheidung des dreisilbigen neutr. Sbst,
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asurya vom viersilbigen Adj. asuria, die, wie wir sahen,
an zwei Drittheilen aller vorkommenden Stellen nothwendig
ist, in dem fibrigen Drittel wenigstens mdglich. Nun
kann zwar bei der nicht gerade bedeutenden Anzahl der Fille
diese Scheidung eine zufillige sein; um so eher, als, wie
wir weiter unten sehen werden, an dreien von den sechs
Stellen, wo asuria Adj. (oder masc. Sbhst.?) sein mufs
(4, 16, 2. 2, 23, 2. 10, 105, 11) und an zweien von den
Stellen, wo es Adj. sein kann (2, 35, 2. 7, 22, 5), asuria
auch als metrische Nebenform von asura gefafst werden
konnte. Gleichwohl darf, wie ich glaube, die von Grafs-
mann angenommene Unterscheidung eines asurya und eines
asuria einen nicht ganz unbedeutenden Grad von Wahr-
scheinlichkeit beanspruchen. Ich acceptire daher diese
Unterscheidung in der vorliegenden Abhandlung; ich thue
dies um so unbedenklicher, als sie es uns ermdglicht, das
neutr. Sbst. und das Adj. schon #ufserlich auseinanderzu-
halten; von jetzt an ist also in dieser Abhandlung unter
asurya stets das neutr. Shst., unter asuria das Adj. (resp.
ein masc. Shst.) zu verstehen.

Ich wende mich nun zur Beantwortung der Frage, was
der Asura und die Asuras in der #lteren indischen Literatur
(Sambhitds und Brahmanas) vorstellen, und beginne, indem
ich mich der deutlichen chronologischen Reihenfolge -an-
schliefse, mit dem gottlichen Asura.

1. Der gittliche Asura.

Da der gottliche Asura eine Gestalt ist, die ganz vor-
zugsweise dem Rgvéda angehort, so stelle ich, geeigneten
Ortes auch die anderen Samhitds berticksichtigend, die
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Rgvéda:Verse, in denen er erscheint, voran. Ein Anhang
soll vom gottlichen Asura in den iibrigen Samhitds, beson-
ders im Atharvavéda, handeln.

A. Der gtttliche Asura im Rgvéda.

Am deutlichsten tritt, wenn ich nicht irre, die Grund-
bedeutung des Wortes asura im neutr. Shst. asurya her-
vor!); ich beginne daher mit diesem.

a. Asurya.

Asurya bedeutet , Eigenschaft, Attribut oder Stellung
des Asura.®

Wir lesen 6, 36, 1 : satri madésas tava vigvajanyah
satrf rdyd 'dha yé parthivsah | satrd vAjandm abhavé
vibhaktd yad dévéshu dharayathd asuryam | ,Alle Triinke
fliefsen dir zu, ob sie gleich jedermann munden, auch alle
Reichthiimer, die auf Erden sind; du wardst der Vertheiler
aller Giiter, als du unter den Gttern die Stellung des Asura
einnahmst.“ In diesem Hymnus tritt die Tendenz der Rgvéda-
Dichter, den angerufenen Gott an die Spitze der Gbtter zu
stellen, besonders deutlich hervor : alles Angenehme und alle
Kraft wendet sich Indra zu; wie in das Meer die Fliisse,
so ergiefsen sich in ihn die Lieder (V. 3); er allein ist
der Herr der Menschen, einzig er der Konig aller
Wesen (V. 4). Unter diesen Umstiinden erscheinen Aus-

1) cf. asurya = ‘pouvoir supréme, souveraineté universelle’ bei
Berg. 8, 70 ff., der asura der Bedeutung nach zu skr. asu stellt —
maitre des sources de la vie, y puisant soi-méme & son gré p. 71. ef.
78. — James Darmesteter, Ormazd et Ahriman, p. 47 und Anm. 4
stellt asura-ahura zu av. anhu ,Herr¥, mit der gleichen Bedeutung,
und fafst asurya = hdchste Gottesherrschaft.
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driicke wie ,gttlich Sein® (Gr.), ,Geistigkeit, gottliche
Lebensfiille, Gottlichkeit* (PW.) fiir eine Eigenschaft, die
Indra hier offenbar in emphatischer Weise beigelegt wird,
etwas matt; wenn nicht unter ,gottlicher Lebensfiille ein
Begriff, wie etwa ,htchste Gottesherrlichkeit* (cf. PW. s.
asura 1c) zu verstehen ist. Dalfs ein Gott iiber die andern
Gotter erhoben worden sei, weil er unter ihnen Geistigkeit
oder Gottlichkeit erhielt, wire unverstindlich. Setzen wir
aber an dessen Stelle einen Begriff, wie ,Stellung des
hchsten Gottes, hochste Gotterherrschaft®, so fiigte sich
der Satz vortrefflich in den ganzen Zusammenhang des
Liedes : alles gehort Indra allein, er allein ist Konig aller
Wesen; ihm fliefsen alle Giiter zu, und er kann sie seinen
Verehrern schenken, denn er ward hochster Herr unter
den Gottern. Sehen wir nun zu, ob die vorgeschlagene
Bedeutung auch zu den iibrigen Stellen pafst.

6, 30, 2 : adhf manyé brhad asuryam asya yani
dadhéra nakir 4 mindti | divé-divé stryd dargaté bhad vi
sadmény urviy8 sukratur dhat||. ,Darum ehre ich hoch seine
hdchste Herrschaft (asuryam) : was er hiilt, niemand ver-
mag’s zu stiirzen; Tag fiir Tag erscheint die liebe Sonne,
itber weite Liinderstrecken hin ordnet er weise die Wohn-
sitze der Menschen.* In diesem Hymnus wird Indra wo-
moglich noch héher gestellt, wie in dem vorigen. Im
ersten Verse heilst es : ,Immer stirker ward er zur Helden-
that, ihm allein gehoren die Giiter, dem ewigen; er ragt
tiber Himmel und Erde hinaus, eine Hilfte von ihm hilt
beiden die Wage® (cf. L. 5563). Keiner, weder Gott noch
Mensch, kommt Indra gleich oder ist gar stirker, denn er
(V. 4); er ist Konig tiber alles, was lebt, er hat Sonne,
Himmel und Morgenréthe geschaffen (V. 5).

4, 42, 2 : aham réjad varuné mahyam tiny asuryéni
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prathamd dhdrayanta | kratum sacanté varunasya dévd
rijami krshiér upamasya vavréh || ,Ich Varupa bin der
Konig : fur mich halten (die Dévas, cf. c) jene uralten At-
tribute des hochsten Herrschers aufrecht (d. i. sie haben
dieselben auf mich iibertragen).* Dafs hier in der That
(mit Gr. WB. und Sdy.) dévah zu erginzen ist, zeigt, wie
ich glaube, schon der dritte Pdda unseres Verses, sofern
derselbe nicht aus V. 1 entnommen ist; noch deutlicher
sprechen dafiir die beiden demnichst zu behandelnden
Verse (6, 20, 2. 7, 66, 2). In unserm Hymnus preist
Varupna V. 1—4 sich selbst als hochsten Gott (anders
Berg. 3, 142 ff.); ich stelle diese Verse nach der Ueber-
setzung von GKR. 13 hierher :

»1. Das Reich ist mein, auch kiinftig mein des Herr-
schers der ganzen Menschheit wie der Himmelsschaaren.
Varupa’s Willen fitgen sich die Gotter, mit seinen Leibern

“ist das Volk mir eigen.

2. Ich bin der Konig Varuna, es eignet die Gottheit
mir vom ersten Anbeginne. Varupa’s Willen fligen sich
die Gétter, mit seinen Leibern ist das Volk mir eigen.

3. Durch meine Macht, o Indra'), steht gegriindet
der Liifte Doppelreich, das weite tiefe. Ein kundiger Bild-
ner formt’ ich alle Wesen, die Erd, den Himmel; ich bin
ihr Erhalter.

4. Ich liefs die spritzenden Gewdsser strémen, den

1) Die Conjectur indra fiir indrd halte ich nicht fiir geniigend be-
griindet; Berg. 8, 143, Hill. 72 und Ludwig, Die philosophischen und
religivsen Anschauungen des Veda, p. 48, bleiben, wie ich glaube, mit
Recht, bei indrd (Rgveda N. 956 liest Ludwig ,indra“). Der Vers wiirde
zu {ibersetzen sein : Ich Varupa bin Indra; michtig habe ich diese
beiden weiten tiefen wohlgegriindeten Luftriume, kundig habe ich wie
Tvashtar alle Wesen, Erde und Himmel habe ich geschaffen, und er-
halte sie.
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Himmel halt ich hier an heiliger Stitte, Aditi’s Sohn . der
heilige hat aufs beste den dreigetheilten Weltenraum ge-
breitet.* — ' :

Sehr beachtenswerth ist die in V. 1 u. 2 betonte unter-
geordnete Stellung der Dévas Varuna gegeniiber. Diese
den Dévas fibergeordnete Stellung Varuna’s findet offenbar
in der Uebertragung der asuryini auf Varuna (oder der
Erhaltung derselben bei V.?) ihren Ausdruck. Dieselbe,
oder wenigstens eine sehr #hnliche Idee wie die, welche
hier positiv ausgedriickt wird, ist V. 6 in Bezug auf Indra
in eine negative Form gekleidet, wenn Indra dort von sich
aussagt : ,Auch nicht die Macht der Dévas wehrt mir,
dem Unbezwungenen. Man bemerke, dafs an der zweiten
Stelle der Begriff des asurya umschrieben wird. —

6, 20, 2 : divé na tubhyam anv indra satrisuryam
dévebhir dhdyi vigvam | ahim yad vrtram ap6 vavrvimsam
hann rjishin vishnund sacinah || (zu anu-d& 8. o. p. 27;
zu divd na S. u. sub ¢). ,Dir, o Indra, ward von den
Gottern insgesammt dieselbe Asurastellung, wie die des
Dy#us, vollstindig eingeriiumt, als du die Schlange schlugst,
den Vrira, der die Gewisser einschlofs, im Verein mit
Vishnu® (cf. 4, 17, 1). Gr. : ,die ganze Gottesfulle®; ist
asurya = ganze (rottesfillle, so wire asura = ganzer,
voller Gott, also Gott xat’ &§., hochster Gott. Es diirfte
schwer sein, einen wesentlichen Unterschied zwischen der
pganzen Gottesfiille* und der ,hochsten Gotterherrschaft®
herauszufinden.

7,66, 2: yi dhirayanta dévah sudakshd dakshapitara |
asuryiya pramahasd || (cf. T.Br. 2,4, 6,4). V.1:,Kriftig
soll unser Lied an Mitra und Varuna beginnen, ehrfarchts-
voll an die starken, V. 2 die weisen Sthne der Weisheit,
welche die Dévas zur hochsten Herrschaft bestimmten, die
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beiden hochgewaltigen.* Gr. ,Geistesmacht.* — Der Pada
asurydya pramahasi kehrt wieder im Verse

8, 25, 3 : t4 matd vigvavédasisurydya pramahasd | maht
jajanaditir rtavart | ,Die beiden allwissenden, hochgewal-
tigen (sc. Mitrdvarupdu) hat zur hochsten Herrschaft die
Mutter, die grofse heilige Aditi geboren.® Gr. ,zu hoher
Gottermacht.  Mitra und Varuna heifsen in diesem Liede
Hiiter des Alls, Dévas unter den Dévas verehrungswiirdig
(V. 1), die grofsen Allherrscher, Dévas, Asuras (V. 4);
zur Allherrschaft sind sie eingesetzt, als Regenten, deren
Gesetz unerschitterlich ist, haben sie die Regierung ange-
treten (V. 8). Also auch hier finden wir die Gétter, denen
das Asurya beigelegt wird, als hchste Gtter gepriesen.

Ob der Piada asuryiya pramahasi hier oder 7, 66, 2
oder vielleicht in beiden Fiillen erst secundir ist, lifst sich
schwer entscheiden; die Construction von dhar, wie wir
sie 7, 66, 2 finden, ist meines Wissens nur dies eine Mal
belegt, wihrend jan c. Dat. Sfter vorkommt. Andererseits
scheint die Zusammenstellung dévav asurd 8, 25, 4 auf eine
relativ spite Zeit hinzuweisen, wie ich weiter unten dar-
legen will. Der Pdda mag daher von den Dichtern beider
Hymnen einem ilteren, uns nicht erhaltenen Liede ent-
nommen sein.

2, 27, 4: dhirayanta 4dity8s6 jagat sthi dévA vigvasya
bhuvanasya g6péh | dirghddhiy6 rakshaménd asuryam rtf-
vinaq cayaminé rodni || (cf. TS. 2, 1, 11, 4) ,Die Adityas
erhalten, was geht und steht, sie sind die himmlischen Be-
schirmer der ganzen Welt; weithin schauend strafen die
heiligen, ihre hichste Herrachaft wahrend (oder die Herr-
schaft des Hochsten wahrend?) jeden Frevel.4 — Zu
rakshaménd asuryam cf. (s. 3 A. a) 10, 157, 4 déva
dévatvam abhirakshaminéh || ,(Als die Dévas die Asuras

3
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vernichtet hatten), indem sie als Dévas ihr Déva-Sein
wahrten.* — In unserem Hymnus werden die 'Aditya.s als
Konige seit Alters (V. 1) gertihmt. V. 3 : ,Sie reichen
in die Weiten, in die Tiefen.* V.8 : ,Sie tragen die drei
Himmel, die drei Erden, in drei Gebiete ist ihr Volk ge-
ordnet; firwahr, Aditya, hohe Macht ist euer und milde,
Mitra, Aryman, Varuna® (V. 3 u. 8 nach GKR. 11).

2, 83, 9 : sthirébhir afighih purur@pa ugré babhruh
qukrébhih pipi¢é hirany4ih |icandd asya bhuvanasya bharér
na v& u ybshad rudrid asuryam |. Ich gebe, allein 9c.d
variirend, V. 8—10 in der Uebersetzung von GKR. 36 :

»8. Dem Stier dem rdthlichen mit weifsen Zeichen
lafs froh ein grofses Loblied ich erschallen. Man neige
sich dem funkelnden in Demuth : des Rudra majestitisch
Wesen preis’ ich.

9. Mit starken Gliedern und mit blankem Golde
schmiickt sich der starke braune vielgestaltig; ,Von ihm,
der aller Creatur gebietet, von Rudra weiche nie die htchste
Herrschaft.

10. Ein wiirdiger trigst Pfeile du und Bogen, ein
wirdiger den hehren bunten Goldschmuck. Ein wiirdiger
besitzest hochste Macht du : nichts ist ja michtiger als du,
o Rudra.“ — :

In diesem Hymnus ist Rudra als hochster und miich-
tigster Gott aufgefalst : seine heilende Hand vermag selbst
die von den Dévas gesandte Krankheit hinwegzunehmen
(V. 7). — asuryam V. 9 itbersetzen GKR. und Gr. mit
» Liebensfiille. ¢

7, 5, 6 : tv8 asuryam vasavdé ny rnvan kratum hi 18
mitramah6é jushanta | tvam dasy@rir 6kasé agna 4ja uru
jyotir janayann &ryiya || (cf. 7, 1, 2). d cf. 1, 117, 21 d.
pIn dich legten die Vasus die hdchste Herrschaft, denn
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deiner Weisheit freuen sie sich, der du herrlich bist wie
Mitra. Du, Agni, vertreibst aus ihrem Wohnsitze die
Dasyus, weit und breit Licht schaffend dem Arier.é Es
diinkt mich nicht wahrscheinlich, dafs der Dichter hier nur
‘habe sagen wollen, die Vasus hiitten ,gottlich Leben® (Gr.)
in Agni Vligvinara gelegt; denselben Agni Vaigvanara,
der im Schofse aller unsterblichen G5tter stark wird (V. 1),
nach dessen Gesetz die ganze Welt, Himmel und Erde sich
richten, der durch seinen Glanz beide Welten erhellt, mit
ewigem Lichte leuchtend (V. 4); ihn, der das Banner ist
der Morgenréthen und der Tage (V. 5). —

Aechnliches gilt von den beiden Stellen, die ich jetzt
folgen lasse; der Inhalt der Lieder, welchen sie angehéren,
ist allerdings sehr unbedeutend :

5,10, 2 : tvam n6 agné adbhuta kratvd dakshasya
mamhand | tvé asuryam Aruhat krind mitr8 na yajiiyah ||.
Ich tibersetze : ,bei dir ist die hochste Macht (oder die Kraft
des Hochsten ?) eingekehrt : du bist grade so verehrungs-
wiirdig wie Mitra.* Ueber mitré S. o. p. 18. — kran¥ ist
schwierig. Das Wort krind findet sich #iberhaupt nur 13
Mal in 11 Versen des Rgvéda; davon kommen 3 Verse
mit finfmaliger Erwihnung auf Parucchépa-Hymnen.
Sehen wir zuniichst von diesen ab, so finden wir nur krong
(s0 wohl auch gegen den Pada-P. in 10, 92, 6 zu lesen)
und krindya (10, 132, 1). Diese Formen, deren Bedeu-
tung sehr blafs zu sein scheint, fasse ich mit dem PW.
(N. I) adverbial, stelle sie aber nicht zu 2. kar, sondern zu
1. kar; eine Bedeutung wie ,in der That, wirklich, grade,
gradezu® wiirde an allen Stellen, die einigermalfsen deutlich
sind, passen. An unserer Stelle giebt kroni-na = ,grade
8o wie® einen guten Sinn [PW. : in dir (oder zu dir) hat
die Qeisterwelt (die Gotter) sich erhoben voll Verlangen wie

3*
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ein gottlicher Freund].— 9, 86, 19 : krind sindhném kala-
cdih avivagad ,unter dem Andrange gradezu von Strémen
liefs er (sc. S6ma) die Becher erdrohnen® (eigentlich ,die
Becher, die gradezu von Strémen angefiillt wurden®; cf. 1,
117, 12. AV. 3, 12, 7). — 9, 102, 1 : krén4 gicur mahi-
nfm hinvann rtasya didhitim | vigvd pari priyd bhuvad
adha dvitd || ,Grade wenn der Sprofs der Fluthen (?) die
Opferandacht anfeuert, fafst er alle angenehmen Dinge in
sich.¢ — 1, 58, 3 : krap4 rudrébhir vasubhih purbhité
hota nishatté rayishd]l amartyah | rath6 na vikshv rfijasdna
yushu vy &nushag virya déva rnvati | ,Grade wenn er
(sc. Agni) von den Rudras, den Vasus beauftragt, als
Hétar sich niedersetzt, gebietet ilber Reichthum der
Unsterbliche (cf. 1b); wie ein Wagen zwischen Dirfern
eilt er zwischen den Wesen (den Menschen und Gét-
tern ?) dahin, fort und fort erschliefst schtne Giiter der
Gott.* — krand yad ,grade als® 5, 7, 8 : sushr astta
métd krind yad &nagé bhagam || ,in leichter Geburt gebar
ihn (sc. Agni) die Mutter, grade da sie den Liebesgenufs
erreicht hatte (d. h. die Geburt Agni’s erfolgt nicht erst
eine Weile nach dem Reiben der beiden Héolzer, welches mit
dem Beischlafe verglichen wird, sondern wihrend dessel-
ben).* Ferner 10, 61, 1 (?). cf. 1, 189, 1 (Parucchépa-
Lied). — krindya 10, 132, 2 : yuvoh kraniya sakhysir
abhi shyAma rakshasah || ,grade durch eure Freundschaft
mogen wir die Rakshasen tiberwinden® [PW.: euch zu Liebe
(und) ¢ém Bunde mit euch]. — Auch krénd 10, 92, 6 konnte
(gegen den Pada-P., der krénah liest) hierhergezogen wer-
den ,Grade die Rudra-Maruts sind allen Menschen lieb®
(S. u. sub ¢). Doch ist der Vers verdiichtig : marutd
viqul-q'shtayab a schliefst auch den Pada 3, 26, 5a; zu b
of. 3, 53, 7Tb = 10, 67, 2b etc. (S. u. sub¢); ¢ cf. 8, 19,
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16; — nflf, arvacd, érvaca sind ax. 2ey. — Formen, die
nicht adverbial gefafst werden kdnnen, finden wir nur in
Parucchépa-Liedern (vgl. tiber die Parucchépa-Hymnen
Aufrecht, Rigveda®, 2, p. XIX Anm. und Zimmer, p. 206
Anm.) : krinasya 1, 132, 2 neben 4prasya und afijasi;
afijas erscheint nur hier in einer nicht adverbialen Form
(cf. afjas, afijasd). Ferner 1, 134, 2 krinsh (zweimal)
und krinfdsah, wo die Versuchung sebr nahe liegt, g6bhih
krinah mit Grassmann durch ,die milchgemischten® wieder-
zugeben. Diese Formen, soweit sie tberhaupt je leben-
dig waren, sind wohl als Participia zu 1. kar zu stellen
(pbereitet® L. 711). —

6,74, 1 : s6mérudrd dhirayéthdm asuryam ,S6ma und
Rudra, haltet die (Eure?) hochste Macht aufrecht.® Der
erste Vers lautet nach GKR. 47 :

pBewihret Soma-Rudra eure Gottheit, so sollet ihr
genug der Opfer haben. In jedes Haus legt eure sieben
Schiitze, seid uns zu Nutz und Frommen, Thier und Men-
schen.“

7, 65, 1 : prati vAm stira udité stktair mitram huvé
varunam pltadaksham | yay6r asuryam akshitam jyéshtham
vigvasya ydmann 4citd jigatnu || ,Euch beide rufe ich nach
Aufgang der Sonne mit Liedern an, Mitra und Varuna den
reingesinnten, deren Asura-Stellung (htchste Herrschaft)
unvergiinglich ist und am h&chsten steht (oder die #lteste
ist?), die das All beachtend auf ihrer Fahrt dahin eilen.*
— V. 2: t4 hi dévindm asurf ,denn ihr seid die Asuras
(die Hochsten) unter den Gdttern® S. u. — Dieser Hymnus
scheint, wie wir oben (p. 3 ff.) sahen, mosaikartig aus Be-
standtheilen i#lterer Lieder zusammengesetzt zu sein. Bei
dieser seiner secundiren Art darf der Umstand, dafs hier
das Asurya, die htchste Herrschaft, bestimmter Gotter als
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die allerhdchste (oder ilteste) bezeichnet wird, um =0
weniger auffallen, als ja die hochste Gotterherrschaft in
den Liedern des Rgvéda bald diesem, bald jenem Déva
zugeschrieben wird, —

9, 71, 2 : pra krshtihva csha éti roruvad asuryam
varnam ni rinité asya tam | Diese Stelle ist schwierig
(S. 0. p. 25£.); ich tibersetze : , Wie eine vilkervernichtende
Kraft dringt er briillend zur hochsten Herrschaft (oder zur
Stellung des Hichsten) vor; jene Art derselben enthilllt er®
(cf. die folgende Stelle).

5, 66, 2 : t4 hi kshatram avihrutam samyag asuryam
4cité | adha vratéva ménusham svar pa dhdyi dargatam ||
pDenn diese beiden [nach der Anukr. Mitrdvarundu; cf.
varupiya 1, mitra (P. mitr) 6] haben ungebeugte Herr-
schaft, ganz und gar haben sie die htchste Macht erlangt;
und diese (hSchste Macht) ist allen sichtbar hingestellt wie
ein Gesetz bei den Menschen, (allen sichtbar) hell wie die
Sonne.¢ Hier entspricht asuryam deutlich dem kshatram,
vielleicht dasselbe iiberbietend. Dem Sinne nach konnte
asuryam auch Adj. zu kshatram sein, wie 7, 21, 7 (8. u.
sub b); da es aber dreisilbig zu lesen ist, ziehe ich es vor,
asuryam hier substantivisch zu fassen.

10, 50, 3 : ké t& nara indra yé ta ishé y8 té sumnam
sadhanyam iyakshn | ké t8 vijaydsurydya hinviré ké apsu
svslirvarfisu pAumsyé || (t6 ist nur in Pida a : ké t& be-
tont). Dem Zusammenhange nach konnte asuryiya viel-
leicht ebenso wohl zum neutr. Sbst., wie zum Adj. gezogen
werden. Da aber die Samdhi-Gesetze in diesem Hymnus
nicht beobachtet zu werden pflegen (lies : mandaméniya
andhasé la; vigva-dbhuvé (gegen den Pada-P.) b; va
apsu abhi 2d; svésu urvarfsu 3d; brahma udyatam 6d;
s6miasya andhasah | 7d; dagegen vigvéd 5d), so ist wohl
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vAjAys asuryiya zu trennen. Es ist allerdings zu bemerken,
dafs das Versmalfs in diesem Liede nicht immer correct ist
(cf. 2¢c. Be. 6¢.d? 4c.d?). — Der Vers liefse sich etwa
8o iibersetzen : ,Wer sind die Minner, Indra, die dir zur
Kriiftigung den Gefihrten (cf. sakhyd 2a; ist vielleicht
S6ma oder Indra’s Vajra gemeint?) um seine Gunst bitten
werden (cf. 2,20,1)? Wer sind sie, die ihn dir antreiben
zum Kampfe (oder zur Gewinnung des Kampfpreises ?),
zur hochsten Herrschaft (sc. um dir die htchste Herr-
schaft zu verschaffen), da, wo es Wasser, die eigenen Fel-
der und (Mannesmuth) den Preis der Tapferkeit gilt (cf.
2d)?¢ V. 1 lifst der Dichter Himmel und Erde Indra’s
herrlich grofse Kraft und Ruhm und Mannheit verehren.

Endlich wire noch asurylt 1, 134, 5 zu erwihnen :
tvam vigvasmdd bhuvanadt pési dharmanfsurydt pasi dhar-
mand | Das Lied wird dem Parucchépa sugeschrieben
(tber die Parucchépa-Hymnen S. p. 37); der Gott ist
Vayu. Man kinnte diese Stelle, die keinesfalls von grofsem
Gewichte ist, tibersetzen : ,du schittzest vor der ganzen
Welt, du schittzest vor der Gemeinschaft der Asuras, d. h.
vor allen Asuras.® Besser wiire aber meiner Meinung
nach ,vor der Macht des Asura®; zu vergleichen sind Stellen,
wie 8,61, 16: tvam nah pagcAd adhardd uttarat pura indra
ni pahi vigvatah | &ré asmat kypuhi ddivyam bhayam 4ré
hétir adévih || ,Von hinten, unten, oben, vorn, von allen
Seiten schiitze uns, o Indra! Halt fern von uns die Noth,
die von den Dévas kommt, fern die Geschosse der Déva-
feinde®; oder 2, 33, 7 : kva sya té rudra mylaydkur hasté
y6 asti bhéshajé jalashah | apabhartd rapas6é ddivyasylbht
nu m4 vrshabha cakshamithah || , Wo ist sie denn, o Rudrs,
voll Erbarmen die Hand, die Heilung schafft und Schmerzen
lindert, Die selbst den gottgesandten Schaden wegnimmt?
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lafs mich erfabren, starker, dein Verzeihen (nach GKR.
36); cf. allerdings auch AV.4,10, 5 und unten sub 3 C.a.
Ich wende mich jetzt zu

b Asuria, Adj. : I c. Sbst.

Asuria c. Sbst. wiirde heifsen : ,dem Asura (dem hoch-
sten Gotte) gehorig® (deutsch : ,des Asura®). asuria ohne
beigefiigtes Substantiv behandle ich weiter unten sub d im
Anschlufs an asura.

7, 21, 7: dévag cit t6 asuridya parvé 'nu kshatriya
mamiré sahimsi | indr6 maghdni dayaté vishahyéndram
vijasya johuvanta satdu || ,Selbst die alten Gotter haben
ihre Macht deiner hichsten Gotterherrschaft nicht gleich-
gesetzt.* Das PW.s. 3 mi - anu 1) iibersetzt : ,ikre
Kraft kommt deiner Herrschermacht nicht gleich.® — cf.
V. 6 : Indra’s Grifse vermogen die Lifte nicht zu fassen
(vivyak Sg.!), aus eigener Kraft todtet er den Vrtra, kein
Feind hat je im Kampfe die Griinze seiner Stirke ge-
funden.®

10, 54, 4. In diesem Liede lifst der Dichter Himmel
und Erde zitternd den Indra rufen; Indra hilft den Dévas,
iiberwindet der Dasas Macht (V. 1); kein Feind ist ihm
gewachsen (V. 2). Dann fihrt der Dichter fort, V. 3 :
ka u nu t6 mahimanah samasyfsmat pirva rshay6 ’ntam
puh | yan mitaram ca pitaram ca sikam ajanayathds tan-
vah sviyih || ,Gab es wohl vor uns Stinger, die den Um-
fang deiner ganzen Grofse falsten, da du Mutter und Vater
mit einander aus deinem eigenen Leibe erzeugtest?4 — V.
4 : catviri t8 asurifni ndmA&dabhyani mahishasya santi| tvam
afiga t4ni vigvéni vitsé yébhih karmani maghavafi cakartha |
pDu, gewaltiger, hast die vier untriiglichen Attribute des
Hochsten; du bist es, der sie alle besitzt : denn durch sie
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hast du deine Thaten vollbracht, o freigebiger.* — V. b:
oNur du allein besitzest alle Giiter, die sichtbaren wie
die verborgenen.“

3, 38, 7: anyad-anyad asuriam vasini ni mdyind
mamirg ripam asmin | etwa ,in immer neue Formen des
Hochsten sich hilllend verliehen ihm die Wunderbaren
eben diese Formen®(?). Das Lied ist nicht deutlich.
Asuriam kénnte, abgesehen von seiner Viersilbigkeit, viel-
leicht auch als Sbst. gefafst werden. —

Aus unserer bisherigen Untersuchung ergiebt sich, wie
ich glaube, mit Sicherheit, dafs asurya im Rgvéda nicht
einen Begriff, wie etwa ,Geistigkeit® ausdrilckt, sondern
vielmehr ,hochste Gotterherrschaft® bedeutet; und dem
entsprechend war das Adj. asuria mit ,was dem Gdtter-
herrn angehtrt oder zukommt® zu fiibersetzen. Ist dem
also, so hiitten wir fir asura den Begriff ,hochster Gtter-
herrscher® gefunden. Zwar tritt diese Bedeutung in den
Derivaten asurya und asuria schirfer hervor; aber auch
fiir asura selbst ist zu erwihnen, dafs es im Rgvéda nur
in einem einzigen Liede auf zwei verschiedene Gotter an-
gewandt ist (5, 42, 1. 11). Auch da ist dies nicht vdllig
sicher; aufserdem ktnnte der Vers, in welchem asura zum
zweiten Male erscheint, erst nachtriglich dem Vigvédévah-
Liede eingefiigt sein (S. u. sub ¢). Wenn in dem Aditya-
Liede 2, 27, V. 4 von den Adityas der Ausdruck rakshamana
asuryam gebraucht wird, und V. 10 Varupa ,asura® heiflst,
so ist daran zu erinnern, dals Varuna der erste unter den
Adityas ist.

c. Asura.

Indem wir uns zur Betrachtung der Rgvéda-Stellen

wenden, an denen sich das einfache Wort asura findet,



42

fallen uns zuniichst zwei derselben in’s Auge, an denen,
wie ich glaube, die Bedeutung ,htchster Gott deutlich
hervortritt. In dem soeben berithrten Aditya-Liede 2, 27
(cf. GKR. 11), wo V. 4 asuryam in Bezug auf die Adityas
gebraucht wird, lesen wir V.10 : tvam vigvéshdm varundsi
riji y8 ca dévi asura yé ca martdh | (a = 10, 132, 4 b;
S.u.) ,Du, Varuna, bist Konig tiber Alle, iiber alle Dévas,
o Héchster, und tiber alle Sterbliche.¢ ,rjan% ist stehen-
des Epitheton Varuna’s; das Wort asura soll, wenn ich
nicht irre, den Begriff vigvéshdm rajd verstirken. — Ent-
sprechend lautet 1, 174, 1 : tvam r4jéndra yé ca déva
. rakshd nfn pahy asura tvam asmén | ,Du, Indra, bist
Konig iiber alle Géotter; schiitze die Minner, schirme du
uns, o Hochster. — An diesen beiden, allem Anscheine
nach verwandten Stellen kann meiner Meinung nach asura
nur ,Gott xazr’ &§., hochster Gott, Gotterherr bedeuten.
Fragen wir nun, ob einem unter den indischen Gdttern
das Priidicat asura ganz besonders zukommt (wie Dy4us
der pitar, Varuna der r4jan, Indra der vrtrahan xaz’ e§.
ist); so tritt uns zuniichst der Umstand entgegen, dafs,
wie das Asurya mehreren Gottern beigelegt wird, so auch
die meisten Gotter ,asura“ heifsen kénnen. Nun ist, wie
wir oben (p. 13) sahen, die Uebertragung der Epitheta an-
derer Gottheiten auf den jeweilig angerufenen Gott im
Rgvéda keineswegs selten: sie entspricht vollkommen dem
kathenotheistischen Charakter der Rgvéda-Hymnen; und
das Wort asura wird in den weitaus meisten Fillen von
dem gerade gepriesenen Gotte ausgesagt. Zwar wire,
vorausgesetzt, dafls das Epitheton asura urspriinglich einem
bestimmten Gotte ganz besonders angehtrte, die Ueber-
tragung dieses Epitheton’s auf andere Gétter eine aufser-
ordentlich héufige. Dies wiirde sich aber zum Theil daraus
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erkliren, dafs der Gott, an den sich der Beter wendet,
diesem naturgemii(s der hdchste ist, es ihm also besonders
nahe gelegen hitte, gerade ein Beiwort wie asura auf ihn
zu iibertragen; gleichzeitig wiirde diese Hiufigkeit der
Uebertragung allerdings vermuthen lassen, dafs der voraus-
gesetzte alte Asura dem durchschnittlichen Bewulstsein
der Rgvéda-Dichter nicht mehr recht gegenwiirtig ge-
wesen sei.

Ich habe in den Bemerkungen, welche diese Unter-
suchung einleiten, darauf hingewiesen, dals bei einem Ver-
suche, die ilteren Bestandtheile des Rgvéda auszusondern,
und in dem henotheistischen Gdttergewirre dieser Samm-
lung die urspriinglichere, bestimmtere Form der einzelnen
Gottheiten herauszufinden, auf die mit geringen Varianten
den Rgvéda durchlaufenden Wendungen und Pédas, und
auf die Art der gelegentlichen Erwihnung des Gottes in
Liedern, die nicht an ihn gerichtet sind, besonders aber auf
Vergleichungen zu achten sei. Gerade fiir die Beantwor-
tung der Frage, ob asura urspriinglich das feststehende
Epitheton eines bestimmten Gottes gewesen ist, milfate,
wie ich glaube, die gelegentliche Erwihnung oder ein Ver-
gleich von entscheidender Bedeutung sein. So nahe es
dem Dichter lag, den Gott, an den er sich gerade wendet,
als den hichsten zu preisen; so unerklirlich mifste es er-
scheinen, wenn er einem Gotte, den er gelegentlich nennt,
der sich etwa gar vor dem angerufenen Gotte beugte, das
Epitheton asura giibe : wofern nicht in einem solchen Falle
eine Erinnerung an iiltere Zeiten vorlige, in denen asura
in dhnlicher Weise das stehende Epitheton jenes Gottes
war, wie etwa rfjan das des Varuna ist. Finden wir das
soeben geschilderte Verhiltnifs in einer hiufiger vorkom-
menden Redensart, so werden wir daraus schliefsen diirfen,
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dafs uns in dieser das Ueberbleibsel einer #lteren Periode
indischer Lyrik erhalten sei. Von mindestens demselben
Gewichte wiire ein Vergleich : eine Stelle, wie ,Du, o A.,
bist der Asura, ganz ebenso wie B. der Asura (der Hichste)
ist®, wiese mit Sicherheit darauf hin, dafs B. der urspriing-
liche Asura gewesen sei, dessen Epitheton auf A. iiber-
tragen wurde.

Nun haben wir oben (p. 32. 27) bereits einen Vers
behandelt, der wirklich einen #hnlichen Vergleich enthilt.
6, 20, 2 heifst es : divé na tubhyam anv indra satrisuryam
dévébhir dbdyi vigvam | ,, Dir, o Indra, ward von den Gottern
insgesammt eine Asurastellung, die der des Dy4us gleich
ist, vollstindig eingeriumt* (ebenso L. 544). Zur Correctur
divé statt divé (Gr. Anm. 461) liegt meines Erachtens
kein Grund vor : es wiire vielmehr, soweit ich sehen kann,
unmdglich, im Rgvéda eine Analogie fiir die Auffassung
zu finden, dafs die Gotter dem Dy4us die Stellung des
Asura eingeriiumt hiitten; wihrend, wie wir sehen werden,
sowohl andere Rgvéda-Stellen, wie die verwandten Sprachen
darauf hinweisen, dafs Dyfus.in der That der alte Asura
war ).

Unter den im Rgvéda vorkommenden Wendungen,
welche das Wort asura enthalten, tritt besonders ein Pada
hervor, der, mehr oder weniger variirt, recht hiufig ange-
wandt ist. Dieser Pida findet sich

3,63,Tb =10, 67, 2b : divas putrds6é asurasya virih.

1,122, 1 ¢ : divé astoéshy asurasya virdih.
8,20, 17b : divé vacanty asurasya védhasah.
10, 92, 6b : divah ¢yénasé asurasya nilayah.
ml. gind auch Stellen, wie 4, 21, 1 : & yAtv indr8 ’vasa
upa na iha stutah sadhamfAd astu ¢frah | vAvrdhfnas tavishir yasya

plrvir dyur na kshatram abhibhti pushyat [|; 4, 17, 1. 7, 84, 2.
66, 18,
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Nichts ndthigt uns, hier divah und asurasya zu trennen;
1, 122, 1 und 8, 20, 17 wiire ein solches Verfahren sogar
sinnstérend. Ich ilbersetze demnach 3, 53, Tb = 10, 67,
2b : die Sthne und Mannen (oder die Heldensthne) des
Dyfus Asura.

Betrachten wir jetzt die einzelnen Verse, in denen
dieser Pada vorkommt. Der Vers 3, 53, T scheint in
keinem Zusammenhange mit dem Vorhergehenden und
Nachfolgenden zu stehen : imé bh6ja afigirasé virtps divas
putrisé asurasys virdh | vigvAmitraya dadaté maghani
sahasrasivé pra tiranta dyuh || (d = 7, 103, 10d). Der
Vers ist wohl zu iibersetzen : ,Diese freigebigen Afigirasen,
die Viripas, die Séhne und Mannen des Dyfus Asura,
werden lange leben bei tausendfacher S6makelterung, wenn
sie dem Vigvamitra Gaben spenden.* Wenn hier die ein-
zelnen Pidas zu einander gehdren, so wiiren die Angirasé
virapah als Yajamlnas aufzufassen, VigvAmitra [oder ein
Nachkomme des VigvAmitra?')] als ihr Priester. Der Stinger
wiirde in diesem Falle die Afigiras6 viripdh par courtoisie
pdivas putrisd asurasya virah® nennen; denn die Afigirasen
scheinen ein gottliches Geschlecht zu sein, von denen sich
unter anderen Familien auch die Virtpas herleiteten. —
10, 67, 2 (AV. 20, 91, 2) scheinen mit divas putrfsé
asurasya virah die Angirasen als gottliche Séinger und Ge-
fibrten des Brhaspati gemeint zu sein.

1, 122, 1: pra vah pintam raghumanyavé ’ndhé
yajfiam rudriya milhushé bharadhvam | divé ast6shy asura-
sya virfir ishudhyéva maruté rodasyoh ||. Der Vers ist
nicht deutlich; etwa : jich preise sammt den Mannen des

) of. kanva 8, 34, 1, dazu Gralsmann’s Uebersetzung und die
Anukramanik4,
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héchsten Dyfus [sc. den Angirasen (cf. 10, 111, 4)? oder
ich preise den Rudra sammt den Mannen etc. sc. den
Maruts?] voll Verlangen die Maruts im Himmel und auf
der Erde [oder lies : ishudhyéva gegen den Pada-P. : lafst
uns (beide) verehren ?].¢ —

An den beiden folgenden Stellen sind die Maruts ge-
meint.

8, 20, 17 : yath4 rudrasya sfinavé div6 vacanty asura-
sya védhasah | yuvinas tathéd asat || cf. 28, 4. ,,So wie
des Rudra Sohne, des hiichsten Dyafis Ordner es wilnschen,
die Jiinglinge, so soll es sein. Oder wiire vielleicht zu
iibersetzen : ,die treuen Sohne (oder Sohne und Verehrer)
des Rudra Dysus Asura®“? Alte Beziehungen Rudra’s zu
Dy#4us sind, wenn ich nicht irre, im Rgvéda auch sonst
angedeutet (8. u. sub RV. 2, 1, 6). —

10, 92, 6 : krnd rudrd maruté vigvakrshtayé divah
¢yénfs6 asurasya nilayah | t8bhi¢ cashté varuné mitrd
aryaméndré dévebhir arvagébhir arvagah || b. of. weiter
unten 10, 81, 6¢c. (z. krind S. oben p. 35 ff.) ,Grade die
Rudra - Maruts sind allen Menschen lieb, die nistendén
Adler des Dyfus Asura (des hochsten Himmels).¢ nilf,
ax. Aey., ist meiner Meinung nach neben nila ,,Lager, Nest
in diesem Zusammenhange am besten = ,,Jagernd, nistend*
zu fassen; wofern es nicht vielleicht ad hoc gebildet ist, weil
sanilah, ein hiufiges Beiwort der Maruts (cf. z. B. 7, 56,
1. 3), nicht in den Vers pafst. Wenn nfli mit ,nistend*
zu ftibersetzen ist, so wiire hier unter Dyfus Asura gleich-
zeitig der hochste Zeus und der Himmel zu verstehen.

Ich schliefse hier 10, 10, 2 an : na t& sakh4 sakhyam
vashty état salakshmd yad vishurfipi bhavati | mahas
putrisé asurasya virf divé dhartdra urviyd pari khyan ||.
AV. 18, 1, 2. Yama spricht : ,Von solcher Lieb will dein
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Gesell nichts wissen, wobei der andre Theil des gleichen
Bluts ist; des grofsen Geistes Sthne seine Diener, des
Himmels Ordner haben scharfe Augen® (nach GKR. 60).
Der grofse Asura ist hier jedenfalls nicht gleich Dyaus zu
setzen; andrerseits werden wir diesen Pdda nicht von den
soeben bebandelten trennen diirfen. Da nun dieses Lied
wahrscheinlich erst in relativ spiiter Zeit entstanden ist
(vgl. oben p. 5ff), so liegt meiner Meinung nach die An-
nahme am niichsten, dafs dem Verfasser (oder seiner
Quelle) der Pada in der ilteren Form divas putriss
asurasya virih vorgeschwebt haben mag; dafs er aber,
da zu seiner Zeit die Kunde von einem alten Dyfus Asura
villig verklungen war, divas durch das indifferentere
mahas ersetzte!). divé dhartdrah ist nur hier ein Bei-
wort der Dévas uberhaupt; der Plural erscheint noch
10, 66, 10 und scheint sich dort auf die Rbhus zu
beziehen.

Noch einmal finden wir im Rgvéda den Dyaus direct
pasura® genannt, allerdings an einer Stelle, die den zweifel-
haften Parucchépa - Liedern (cf. p. 37) angehtrt. Doch
werden wir annehmen dirfen, dafs dem Verfasser der
Dyfus Asura aus ilteren Liedern geliufig sein mulste,
um ihn grade in diesem Zusammenhange anzubringen ?).
1, 131, 1 lautet : indraya hi dydur asur6 anamnaténdriya
mahi prthivi varimabhir dyumnasitd varimabhih | indram
vigvé sajoshasé dévasé dadhiré purah | indrfya vigva

1) Der Asura, wohl eine Abstraction vom unverstindlich werdenden
Dy#us Asura, erscheint sogar noch an einigen Stellen des Atharvavéda
8. u).

%) Daraus wiirde noch nicht folgen, dafs dem Parucchépa die alte
Bedeutung des Wortes asura ganz deutlich gewesen wire. In seinen
Liedern finden wir nur noch einmal (1, 134, 5) asurya (8. o. p. 39).
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savandni ménushf riténi santu ménushi | ,Dem Indra
neigte sich der hochste Himmelsgott, dem Indra auch der
.grofse, weite Erdenraum, der weite, ihm, der Kraft ge-
wann; Die Gotter alle stellten ihn, den Indra, eines Sinns
voran; Dem Indra seien alle Trinke zugetheilt, der
Menschen Trinke zugetheilt (nach Gr.). In diesem
Hymnus wird Indra als allerhdchster Gott gepriesen : es
beugt sich ihm sogar Dyfus, dem der Dichter sein Epi-
theton asura lifst, obwohl es consequenter Mafsen jetzt
dem neu creirten Gotterherrn zukime.

In dem soeben behandelten Verse finden wir neben
Dyfus Asura die Prthivi genannt. Beide stehen iiberaus
hiiufig neben einander, und wir kiénnen es daher nicht
umgehen, einen Blick auf das Verhiltnifs beider zu ein-
ander zu werfen.

Prthivi ist ein deutliches Appellativum, welches dem
Adj. prthu ganz nahe steht, und urspritnglich ,die weite,
breite® bedeutet, ein Begriff, der ganz besonders an der
Erde haftet (cf. mahf, urvi, varimabhih; av. z&m pere-
thwim); die prignante Bedeutung Erde hat das Wort wohl
erst auf speciell indischem Sprachgebiete erhalten. Wie
Dyfus ,pitar® heifst, so wird Prthivi (vielleicht durch
Uebertragung des Begriffes von einem i#lteren Worte fiir
Erde) ,mAtar® genannt; sie ist aber, soweit ich sehen
kann, nicht in ganz demselben Grade die ,métar® xaz’e§.,
wie Dyaus der ,pitar® xat’ §. ist : so heilsen z. B. auch die
4pah ,mdtarah“. Die natiirliche Erscheinung der weiten Erde
ist tiberall deutlich : diese weite Erde ist insofern die Mutter
Erde, als sie alles trigt und niihrt; auch ist die Mutter Erde
die nothwendige Ergiinzung zum Vater Himmel; aber eine
eigentliche Personlichkeit mangelt ihr durchaus. Betrachten
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wir dem gegeniiber die Stellung des Dy4us im Rgvéda,
8o werden wir zugestehen miissen, dafs es wesentlich das
fest an ihm haftende Epitheton pitar ist, welches uns auf
eine ausgepriigtere Personlichkeit desselben schliefsen lifst :
in der durchschnittlichen Empfindung des vedischen Dich-
ters ist er, wenn ich recht sehe, micht viel weniger deut-
lich der sichtbare Himmel, wie Prthivi die sichtbare Erde
ist'); und stinde an der jingst besprochenen Stelle nicht
asura neben dyfus, so hiitte Grafsmann dydus wohl kaum
mit Himmelsgott, sondern mit Himmel tibersetzt, wie z. B.
1, 55, 1. Zwar heifsen Dyavaprthivi ,dévaputré, métar4,
pitara¢; aber so heifsen auch die r8dast. Die Lieder an
Dyavaprthivi sind nicht an Zevg und I'ata, Jupiter und
Tellus, sondern an Ouvparog und I'miz, Coelum (Coelus)
und Tellus gerichtet : zwischen Himmel und Erde ist eben
alles und geschieht alles, was unseren Sinnen wahrnehmbar
ist : wie Dyévéprthivi und r6dast ,dévaputré“ genannt
werden, so heifsen die griechischen Gotter Ovpaviwves. —

Mit der soeben dargelegten Stellung von Dyéus und
Prthivi (Himmel und Erde) stimmt die Thatsache voll-
kommen iiberein, dafs diese in den (allerdings wenig zahl-
reichen und wohl nicht alten) Hymnen, welche speciell
ibrer Verehrung gewidmet sind, nie das Beiwort asura
erhalten; obwohl dieses Epitheton grade der angerufenen
Gottheit besonders gern beigelegt wird. — Dagegen wider-
spricht jener Stellung des Dyfus auf’s schirfste der ge-
legentlich in Hymnen an andere Gotter auftretende Dyaus
Asura : sprach schon die Art seiner Erwihnung deutlich
dafiir, dafs uns in ihm die Erinnerung an eine frithere

) Damit soll nicht ausgeschlossen werden, dafs der personliche
Dyé4us noch mitunter durchschimmert; cf. o. p. 44 Anm. und Ludwig’s
feine Bemerkungen III, p. 312 ff.

4
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Zeit erhalten ist, da Dy4us Pitar in kriftigerer Perstnlich-
keit der ,asura® xar’ ¢§. war; so ist er gegenilber der
durchschnittlichen Auffassung des Dyfus im Rgvéda schlech-
terdings nur unter dieser Voraussetzung verstindlich. —
Dieser htchste Vater Dyfus, welchen wir fir die vor-
vedische Zeit erschlossen haben, ist, wie die verwandten
Sprachen zeigen, der alte htchste Gott der Indogermanen :
von ihm stammen die Dévas, die lichten himmlischen
Sthne des Dyaus. —

Wir wenden uns nun zu den iibrigen Versen des
Rgvéda, in denen das Wort asura erscheint.

Zuniichst finden wir in einigen Hymnen einen ,asura,
unter dem, wie ich glaube, der Dyfus Asura zu ver-
stehen ist.

Das Lied 3, 29 ist, wie schon das regellos wechselnde
Metrum zeigt, erst nachtriiglich aus mehreren zum Theil
wohl recht jungen Stiicken zusammengesetzt (cf. Gr. A.
263); V.10 nihert sich bereits dem Cloka. Zwar scheinen
die meisten Verse von der Erzeugung Agni’s aus den
Reibholzern mittelst der Finger zu handeln (cf. V. 2. 3.
12; 13.) : asura konnte aber nach dem, was wir bereits
von ihm wissen, hochstens im Vergleiche mit dem Himmel,
der hochsten Geburtsstitte Agni’s, von dem einen Reib-
holze gebraucht werden. — V. 14 dieses Liedes lautet :
pra saptah6td sanakad ardcata métur upasthé yad ac6ead
Qdhani | na ni mishati surané divé - divé yad asurasya
jathardd ajayata || ,Von sieben Hotars bedient, leuchtet er
von jeher auf, indem er in der Mutter Schofs, an ihrer
Brust flammt; Tag fir Tag wacht er freudig, seit er aus
dem Leibe des Asura (sc. Dyfus) hervorging®).«

') cf. sa jatd garbhé asi rédasyér agné cArur vibhrta dshadhishu |
10, 1, 2 u. pra yat pitub paramin niyatd pari 1, 141, 4.
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Ich fige hier gleich V. 11 bei, in dem Agni ganz
entsprechend garbha fsurdh genannt wird : tanfnapad
ucyaté garbha 4surd naricamsé bhavati yad vijayaté |
mitaricvd yad amimita métari vAtasya sargé abhavat
sarimani || ,Tantnapat heifst er, (als Leibesfrucht des
Asura) wenn er als Keim im Leibe des Asura (sc. des
Dy4us; oder des mit diesem verglichenen mannlichen Reib-
holzes ?) weilt, Narcamsa wird er, wenn er das Licht
der Welt erblickt, Mataricvan, wenn er in der Mutter
Leib sich bildet, des Windes Heerde (?) wird er, wenn
er dahingleitet®. — Es liegt in beiden Versen nahe, in
der ,Mutteré das mit der Erde verglichene weibliche
Reibholz zu vermuthen. ‘

Im nun folgenden Verse ist Agni mit dem Asura ver-
glichen. 8, 19, 23 : yadi ghrtébhir 8hut6 vicim agnir
bharata uccdva ca | asura iva nirnijam [[; 24 : y6 havyfny
Airayatd manurhit6 déva 8s4 sugandhind | vivasaté varyani
svadhvar6 ho6td dévé amartyah | ,(23) Wenn, mit Ghrta-
spenden begossen, Agni sein Messer (d. h. seine spitze
Flamme; cf. PW. s, vici) auf und ab bewegt, wie der
Asura (Dyfus’) sein Gewand (sc. hebt und senkt, am
Tage und in der Nacht? cf. 1, 113, 14.); (24) wenn die
Opfergaben zum Himmel trigt den Menschen freundlich
der Gott mit schén duftendem Munde; dann sucht durch
schone Vollziehung des Opfers kostliches Gut zu ver-
schaffen als Hétar der unsterbliche Gott.

Solche oder @hnliche Wendungen mégen dem Verfasser
von 9, 99 vorgeschwebt haben, wenn er V. 1 sagt:

1) cf. 6, 58, 1; zu vergl. ist vielleicht auch 8, 41, 10 : ,der die
weilsen mit einer Hiille bekleidete und (dadurch) schwarz machte (?),
in einem (wohl nicht alten) Varuna-Liede.

4 %
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& haryatdya dhrshnavé dhanus tanvanti pAumsyam | qukrém
vayanty asurfya nirpijam vipdm agré mahiyuvah | d. cf.
8, 6, Tb. (wo agré shudhitayah z. 1.). — SV. 1, 551.
pDem lieben kithnen spannen sie die Manneskraft wie
einen Bogen an (cf. Gr.); ihm, als dem Asura weben sie
frohlich ein helles Gewand beim Beginn der Gesinge®.
Das Lied ist an Soma gerichtet. —

Aus diesem Dyaus Pitar Asura konnte sich beim all-
mihlichen Zuriicktreten des personlichen Dyfus leicht ein
Divé Asura entwickeln. Einen solchen ,Himmelsherrn®
treffen wir in der That einige Mal im Rgvéda an.

5,41, 3 lesen wir : 4 vam yéshthi¢vind huvadhyai
vitasya patman rathyasya pushtfu | uta v& divé asurfya
manma prindhamsiva yajyavé bharadhvam || ,oder bringet
auch dem Asura des Himmels (d. i. dem héchsten Himmels-
herrn) euer Gebet dar¢. Zum Pada-Schlufs asurfya man-
ma cf. den Vers 5, 12, 1 (sc. agnayé), der einen #hnlichen
Bau, wie unser Vers, zeigt. — Dafs dieser Divé Asura
nicht auf einer Verderbnifs des Textes (etwa aus divé
asurfya) beruht, bestitigt uns

2,1, 6. In diesem Liede wird Agni mit allen még-
lichen Functionen, Eigenschaften und Attributen ausge-
stattet, und in Folge dieser Functionen etc. allen moglichen
Géttern gleichgesetat (cf. p. 12); V. 15 wird er endlich
iiber alle Gotter gestellt : ,Du bist ihnen allen insgesammt

ganz gleichwerthig, o edler Agni; ja du ragst iiber sie
 hinaus, o Gott, wenn dein Rofs Himmel und Erde, beide
Welten mit seiner Grofse ausfilllt. V. 3—6 dieses Liedes
lauten : 3. tvam agna indr6 vrshabhah satim asi tvam vishpur
urugfy6 namasyah | tvam brahma rayivid brahmanas paté
tvam vidhartah sacasé puramdhyé || ,Als Stier unter den

o
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‘Wesen bist du (ein wahrer) Indra, o Agni, weithinschreitend
bist du als Vishnu zu verehren ; (Reichthum gewinnend bist du
ein (wahrer) Brahman, o Brahmanaspati—=) da du Reichthum
gewinnst als ein Brahman bist du Brahmanaspati (cf. Anm.
p- 12), (du, o First, besitzest Einsicht =) weil du Einsicht
besitzest, bist du der Fiirst. — 4. tvam agné rdjd varuné
dhrtavratas tvam mitr6 bhavasi dasma idyah | tvam aryama
satpatir yasya sambhujam tvam amc¢é vidathé déva bha-
jayub || ,Indem du das Gesetz aufrecht erhiltst, bist du,
o Agni, Kénig Varuna; ein wunderbarer, bist du als Mitra
anzuflehen; Aryaman bist du als Herr, dessen ich mich
freue (? es scheint hier eine Corruptel vorzuliegen; hat
vielleicht d die Fortsetzung des Relativsatzes verdriingt?);
du, o Gott, bist freigebig beim Feste und heifsest darum
Amg¢a®. — 5. tvam agné tvashtf vidhat8 suviryam tava
gnavo mitramahah sajityam | tvam dquhém4 rarishé svag-
vyam tvam narfm cardhd asi purtivasuh || ,Du, Agni, be-
deutest Heldenreichthum deinem Verehrer und heifsest
darum Tvashtar (mit Anlebnung an taksh, und anspielend
auf Tvashtars befruchtende Thitigkeit cf. 7, 34, 20. 10,
184, 1), dir sind die Gotterfrauen verwandt (?), der du
die Herrlichkeit Mitra’s besitzest. Du schenkest Rosse-
reichthum, heifsest du doch Antreiber der Renner; viel
Gut besitzest (oder schenkst?) du wie die M#nnerschaar
(sc. die Maruts? cf. aber 6 b)¢. — 6. tvam agné rudrd
asuré mah6 divas tvam c¢ardhé marutdm prksha fgishé |
tvam vAtdir arupdir ydsi camgayas tvam pashd vidhatah
pisi nu tmant | TS. 1, 3, 14, 1. TB. 3, 11, 2, 1. ,Du,
Agni, bist der Herr des weiten |limmels und heifsest da-
rum Rudra, die Marutschaar bist du, denn du besitzest
das, was uns erquickt; du ziehst dahin mit rothlichen
Winden (glithenden oder Morgenwinden ?), Gedeihen dem



54

Hausstande schaffend (oder ist ¢amgayas gegen die Ana-
logie der anderen Verse zu d zu ziehen ?); du bist Pashan,
denn du schiitzest deine Verehreré. — In #hnlicher Art
geht es weiter. Ein grofser Dichter ist es nicht gewesen,
der diesen Hymnus gemacht hat : davon zeugen mancher-
lei Wiederholungen und die nicht immer priicise Aus-
drucksweise. Aber in einigen Fiillen ist das Tertium comp.
gut gewihlt (cf. 3 ab. 4a. 5ab). — 6a lige es nahe,
zu ibersetzen : y,als Rudra bist du, Agni, der Asuré mahé
divah®; denn Agni scheint auch sonst ,rudra® zu heifsen,
z. B. 1, 27,10, 3,2, 5 (oder rudram yajfidnim zu ver-
binden?). 4, 3, 1 (oder adhvarasya rudram? cf. 3, 3, 4
weiter unten). Aber die Wortstellung der anderen PAdas
spricht dagegen. — Wie dem aber auch sei; ob ,rudra®
oder ,asur6 mah6 divah® das Tertium comp. bildet : soviel
steht fest, dafs ,asur6 mahé divah® und ,rudra® hier
deutlich zusammengehoren. Auf die Beziehungen des
Rudra zu Dyfus, die wir schon einmal (p. 46) beriihrten,
kann ich in dieser Abhandlung nicht niher eingehen’).
Wir miissen uns hier damit begnilgen, die Existenz eines
Div6 Asura im Rgvéda constatirt zu haben, welcher in
diesem Verse mit Rudra identificirt wird. —

Derselbe Divé Asura scheint es zu sein, der uns im
Liede 5, 63 als Asura ohne niihere Bezeichnung entgegen-
tritt. Das Lied ist an Mitravarupdu gerichtet, die hier
wesentlich als Regenspender, mit Parjanya (4d. 6b.) und
den Maruts (5a; tanyavah? 2 d. cf. 5 ¢) angerufen werden.
Das Lied scheint jung zu sein: ,aruni® erscheint im
Rgvéda nur in V. 6 unseres Hymnus; das Fem. von aruna

1) Zu vgl. sind u. a. Stellen, wie 6, 66, 11 : mArutam bhrijad-
rshtim rudrasya sGnum — ! divah ¢ardhéya.
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lautet im RV. sonst arunt; — dydus fem. V. 6 ist relativ
jung'). Der Dichter ist nicht eben gedankenreich. —
In diesem Liede finden wir zweimal asurasya miyayd am
Schlusse eines Avasina, V.3d. und V. 7b : V. 3. samrija
ugrd vrshabbd divas pati prthivyd mitrdvarund vicarshant |
citrébhir abhrdir upa tishthathé ravam dyim varshayathé
asurasya miyayd | ,Durch helle Gewitterwolken hindurch
nahet ihr dem Drdhnen, ihr veranlafst den Himmel zu
regnen durch die Wundermacht des Asura (oder mit einer
Wundermacht, wie sie der Asura besitzt?)¢. — V. 7.
dharmapd mitrivarund vipaccitd vratd rakshéthé asurasya
miyay4 | rténa vigvam bhuvanam vi rdjathah sfiryam &
dhatthé divi citryam ratham || ,Nach dem Rechte schiitzet
ihr, o Seher Mitravaruniu, Eure Gesetze durch die Wun-
dermacht des Asura. Der heiligen Ordnung gemiifs seid
ihr Konige iber alle Welt. — Wer ist nun dieser Asura,
dessen Wundermacht Mitra und Varupna erst zu ihren
Thaten bef:ﬁhigt? Ist es Parjanya? Ich glaube nein.
Denn V. 4 tritt Parjanya nur ganz nebenher auf, scheint
nicht einmal recht in den Zusammenhang hinein zu passen
(vielleicht (gegen den Pada-P.) Dual und auf Mitrivaru-
nfu zu beziehen?); in V. 6 leitet Parjanya mit seinem
Donnerworte den Gewitterregen ein, Mitra und Varuna
sind es aber, die den Regen spenden : ,Das Donnerwort,
o Mitravarunfu, dem die Labung folgt, Parjanya spricht’s,
das helle mit dem Lichte des Blitzes; in Gewitterwolken
haben sich die Maruts gehiillt durch Eure (cf. 4; oder
des Asura) Wundermacht; nun lasset den Himmel regnen,
den rothlich klar erglinzenden (aruna und arépas heifsen

1) oder ist aruplm vielleicht metrische Verlingerung? oder wire
arupam zu lesen ?
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nicht nur die Gottheiten des Sonnenlichtes, sondern auch
die Maruts)“. Vor allem kdnnte aber der Asura V. 7
nicht Parjanya sein, da dieser mit der Wahrung des Ge-
setzes nichts zu thun hat. — Ferner konnten wir an den
Dyaus Pitar Asura denken. Dieser wiirde aber in 3d
keinesfalls hineinpassen; dazu ist dyfus in diesem Liede
oft deutlich das Appellativum (cf. 7d. 4ac; auch wohl 3a),
einmal vielleicht schon Fem. (6d. S. 0.). — Dagegen ist
der Divé Asura!) hier ganz am Platz, der hochste Herr
des Himmels, der naturgemifs auch iiber des Himmels
Regen gebietet, und als oberster Gott die Oberaufsicht
iiber Recht und Gesetz fithrt. —

Derselbe Pada-Schlufs begegnet uns 10, 177, 1, wo
unter asura wohl gleichfalls der Div6 Asura zu verstehen
ist : patamgam aktam asurasya mfyayd hrdd pacyanti
manasd vipagcitah | samudré antah kavayé vi cakshaté
marfcinfm padam icchanti védhasah || TA. 3, 11, 10.
pDie gefliigelte (Sonne), welche durch die Wundermacht
des Asura geschmiickt ist, schauen mit Herz und Sinn die
Seher; im Meere offenbaren sie die Weisen; die Spur
ibrer Strahlen suchen die Frommen“. 2d. cf. 10, 5, 2¢.;
3 =1, 164, 31. —

Wir haben oben (p. 13) gesehen, dafs die Dichter des
Rgvéda, wenn sie den angerufenen Gott einem anderen
Gotte gleichstellen, den letzteren nicht selten mit einem
ihm fest anhaftenden Epitheton bezeichnen : so sagen sie
z. B. rfjan statt varuna rijan, pitar statt dyfus pitar.
In shnlicher Weise konnte auch an Stelle von pitar oder
in Verbindung mit diesem Epitheton das andere Beiwort

') cf. daneben 7, 66, 18.
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des Dyfus, asura, denselben vertreten (cf. oben p. 51);
und zwar um so leichter, als ja eben der Begriff, welchen
das Wort asura ausdriickt, in den meisten Fillen das Ter-
tium comp. bildete (cf. p.43). Bei diesem Gebrauche desWor-
tes asura lag aber eine Lockerung und endlich eine Lésung
seines alten Verhiltnisses zu Dy4us besonders nahe. In-
dem Dyfus allmihlich zur blofsen Bezeichnung des sicht-
baren Himmels wurde, und andere Gottheiten in den
Vordergrund traten, mufste der Vergleich mit Dydus,
welcher urspriinglich der Anwendung des Wortes asura
auf einen Déva zu Grunde lag, mehr und mehr in Ver-
gessenheit gerathen, und mit der Gotterherrschaft auch
der Name des Gotterherrn zuerst wohl auf Varuna und
Indra, dann bei der immer stirker werdenden Tendenz
zum Henotheismus auch auf andere Gottheiten itbergehen.
Dazu kam, dafs, wie wir sahen, aus dem unverstindlich
werdenden Dydus Asura ein Divé Asura oder einfach
Asura abstrahirt wurde; und eine hiufigere Vergleichung
der herrschenden Dévas mit dem in dieser Weise abstra-
hirten, ganz blassen ,hchsten Gotte® muflste dazu fithren,
dafs dieser ,htchste Gott* kaum mehr als besondere gttt-
liche Perstnlichkeit, sondern als appellative Bezeichnung
des jeweilig am hochsten gepriesenen Gottes empfunden
wurde. Ein solches Appellativam konnte aber bei dem
kathenotheistischen Character des Rgvéda durch das Wan-
dern von einem zum anderen Gotte zu einem Begriffe
verblassen, der dem Begriffe ,déva® nicht mehr fern stand ;
besonders da sich déva mitunter dem Begriffe déva ekah
zu nihern scheint. —

So sehr aber auch der urspriingliche Begriff des Wortes
asura allmihlich verblafst sein mag, so deuten doch einige
Umstinde darauf hin, dafs die alte Bedeutung ,der hchste
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Gott“, wenn auch zuletzt vielleicht vage genug, noch gegen
den Schlufs der Periode, welcher die Rgvéda-Lieder an-
gehtren, nachgeklungen habe. So finden wir, dafs fir
den Gott, welchem das Epitheton asura zu Theil wird,
die Bezeichnung déva in der Regel im selben Verse, oft
selbst im ganzen Hymnus vermieden wird; sodann, dafs,
mit einer einzigen Ausnahme, in einem und demselben
Hymnus nur eine Gottheit ,asura“ genannt wird (cf. oben
p- 41). Und die Ausnahmen bestitigen, wie ich glaube,
in beiden Fillen die Regel : im selben Verse werden déva
und asura nur 5 Mal vom gleichen Gotte ausgesagt (aufser-
dem einmal déva neben asurya 2, 27, 4; und einmal neben
asuratva 3, 55) : von diesen b Versen gehtren 3 dem
Savitar, der vorzugsweise ,déva savitar® genannt zu werden
pflegt : 4, 53, 1. tad dévasya savitur viryam mahad
vrnimahé asurasya pracétasah | chardir yéna digushé
yacchati tmand tan né mahdm ud ayin dévé aktubhih |
Ueber die Verbindung asurasya pracétasah S. u. — 1, 35,
10. hiranyahast6 asurah sunithah sumrlikah svavam yatv
arvif | apasédhan rakshasé yatudhinin asthdd dévah pra-
tidosham grnénah | VS. 34, 26 ; asurah sunithah schliefst
den Pada auch V. 7b. (TB. 2, 8, 6, 2). — 5, 49, 2. prati
prayipam asurasya vidvint stktfir dévam savitdram du-
vasya | upa bruvita namasi vijinahi jyéshtham ca ratoam
vibhajantam &y6h ||. In diesem Hymnus werden auch an-
dere Grotter angerufen, unter denen der Dichter den ,déva
savitar® besonders auszeichnet. — An den zuletzt er-
withnten Vers erinnert 5, 42, 11 : tam u shtuhi yah svishuh
sudhanvd y6 vigvasya kshayati bhéshajasya | yakshvd mahé
siumanasiya rudram namo6bhir dévam asuram duvasya ||.
Der Pada d ist dem Pada 5, 49, 2b. sehr dhnlich. Das
Lied ist an die Vigvédévah gerichtet; nur unser Vers wird
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von der Anukramanikd herausgehoben und dem Rudra
zugeschrieben, obwohl auch andere Verse des Hymnus sich
nur an eine Gottheit wenden. Diese Thatsache, in Ver-
bindung mit dem Umstande, dafs allein in diesem Liede
das Epitheton asura zwei Gottern gegeben wird (denn V. 1.
scheint der ,asura® Aryaman zu sein), spriiche dafiir, dafs
V. 11 erst spiter dem Liede eingefiigt ist. Uebrigens
diirfte der Hymnus kaum sehr alt sein; denn V. 13 ist
doch wohl (mit L. z. 206) auf Prajipati zan beziehen,
ebenso wie 10, 61, 5 ff.? — Aufserdem-finden wir déviv
asurd im Verse 8, 25, 4 von Mitra und Varuna gebraucht:
mahintd mitrdvarund samrdjd déviv asurd | rtdvandv rtam
4 ghoshaté brhat | ¢ = 1, 151, 4b. (iiber asuryiya
pramahasd V. 3. cf. p. 83). Diese Stelle konnte sich an
solche Verse, wie 7, 65, 2 (dévindm asurd) anschliefsen,
die allerdings ebenfalls jung sein mdgen. — Der Refrain
3, 55 : mahad dévAnam asuratvam &kam | ist in dieser Form
wohl ganz jung; vielleicht nach einer ilteren Redensart
neu zugestutzt? (S. u. 8. asuratva). —

Wenn die soeben angefithrten Thatsachen dafiir
sprechen, dafs die alte Bedeutung des Wortes asura ,der
hichste Gott* noch gegen den Schlufs der Rgvéda-Periode
nicht ganz erloschen war; so scheint ein anderer Umstand
die feste vorvedische Verbindung Dy#us Asura indirect zu
bestitigen, indem er zeigt, dals das Wort asura im Rgvéda
nicht mehr als recht lebendig empfunden wurde!). Wir
finden néimlich, dals asura, asuria (das letztere besonders
da, wo es sich begrifflich dem einfachen asura nihert) —
auch asuratva und (sehr selten) asurya — gern in gleich-
lautenden Wendungen erscheinen; und zwar stehen diese

!) asurya scheint lebendiger geblieben zu sein (cf. o. p. 29 u, Anm.),
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vorzugsweise am Schlusse eines Pida. Ich habe oben
(p.- 9 f.) darauf hingewiesen, dafs derartige gleichlautende
Wendungen zu einem nicht ganz geringen Theile einer
dlteren Periode indischer Lyrik angehSren mdgen : be-
sonders leicht mufsten sich solche Reminiscenzen am
Schlusse des Pada festsetzen, da die letzten Versfiifse eines
Pada metrisch genauer behandelt zu werden pflegen, als
die fritheren.
Ich erinnere hier zunichst an den oben (p. 44ff.) behan-
delten Pada : divas putrisé asurasya virah 3, 53, 7b =
10, 67, 2b.
divo astéshy asurasya virfih 1, 122, 1c.
divd vacanty asurasya védhasah 8, 20, 17b.
divah ¢yénfs6 asurasya nilayah 10, 92, 6b.
Ferner = mahas putrfsé ssurasya virah 10, 10, 2 ¢
(p- 46 und 5).
Dazu stelltsich der Pdda-Schlufs asurasya virah 3, 56, 8.
und (adéva) asurasya virn 2, 30, 4. 7,
99, 51). —
Sodann (am Schlusse des Pada’s) asurasya mayaya 5,63, 3. 7.
10,177,1. AV.6,72,1 u.
(asuramiyayd) AV. 3, 9, 4.
asurasya miyim V8. 13, 44
=TS. 4, 2, 10, 3. = MS.
2,17, 17 (p. 102, 7).
asuriasya mahndRV. 2,35,2.
und (adéva) asurasya mdyinah 10,138, 3.
cf. im Beginne des Pada’s 4surf mays VS. 11, 69.
=T3.4,1,9, 2 =MS.
2, 7, T (p. 82, 15). —

1) cf. im Beginne des Pida’s divas putrfsah 10, 77, 2. divas putrdh
4, 2, 15,
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asurasya pracétasah (savitub) 4, 53, 1.

asura pracétah (varuna) 1, 24, 14.

asura pracétasam (indra) 8, 90, 6. SV. 2, 762.

asuria pracétasah (brhaspat8; pracétasah konnte auch
auf dévah bezogen werden (Gr.); doch wiire das
fur uns gleichgtltig, da ja die Combination beider
Worter am Ende des Pada’s bestehen bliebe. Besser
ist es aber wohl, mit L. 725 pracétasah auf té6 zu
beziehen) 2, 23, 2. —

div6 asurdya manma 5, 41, 3 (8. o. p. 52).
rtasya vrshné asurfya manma (agnayé) 5, 12, 1.
cikitushé asurifya manma (indriya ?) 4, 16, 2.
cf. asuraghné (sc. agnay8) manma (dhitim bhara-
dhvam) im Beginne des Pada’s 7, 13, 1.

asurah sunithah (savita) 1, 35, 7. 10. (cf. p. 58).

asurasya y6nau 10, 31, 6. AV. 19, 56, 1.

asuré vigvavédah (varunah) 8, 42, 1. (tannapat) VS.
27, 12. = TS. 4,1, 8, 1. = MS. 2, 12, 6
(p- 149, 16). —cf. 5, 42, 11 u. 5, 49, 2, p. 58.

asuratva (S. u.) : mahad dévinidm asuratvam &kam 3,
55 (Refrain).
mahan mahatyd asuratvam é&kam
10, 55, 4.

asurya (cf. p. 32f.): asurylya pramahasd 7, 66, 2¢c. =

8, 25, 3b.

rakshamind asuryam (Aditydh) 2,
.27, 4; daneben

pratirakshann asuryam (apim napit)
VS. 8,24 = TS. 1,4, 45,1
— MS. 1, 3, 39 (p. 45, 7:
pratirakshad asuryfin). —
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Betrachten wir jetzt die noch iibrigen Stellen, an
denen asura im Rgvéda vorkommt.

Ich beginne mit einem recht sonderlichen Verse, in
dem Indra’s Wagen (oder Indra?) mit Dyius Asura ver-
glichen zu sein scheint. 1, 54, 3 arci divé brhaté
cishyam vacah svakshatram yasya dhrshaté dhrshan ma-
nah | brhacchravd asur6 barhand krtah pur6 haribhym
vrshabh6 rath6 hi shah || ,Dem hohen Himmel (Dy&us)
singe ich ein Jubellied, dem kiihnen, dessen kiithner Sinn
sich selbst regiert (b. cf. Gr.; z vgl 5, 35, 4¢.); der
hochbertihmte Asura (sc. Dydus) ist recht eigentlich, von
den beiden Falben der Stier, an die Spitze gestellt —
denn er ist (Indra’s) Wagen“. Wenn die einzelnen P4ddas
dieses Verses zu einander gehdren, so konnten darin meh-
rere Wortspiele beabsichtigt sein : der Wagen ist barhanéd
krtah ,fest gefiigt“, aber auch purah krtah ,von den
beiden Falben (bei der Wettfahrt) an die Spitze (der
anderen Wagen) gebracht (?)%, gleichzeitig ,ist der Stier
zum Fithrer bestellt, da sein kithner Sinn sich selbst
regiert“, — grade so, wie der Himmel fest gefiigt und
Dyétus Asura zum Fiihrer bestellt ist; wenn nicht der
Himmel gradezu als Indra’s wunderbarer Wagen auf-
gefalst sein sollte. — Allerdings scheint ratha im RYV.
mitunter auch = ratht zu sein (cf. PW. s. 1. ratha 1. be.);
dann wiire darunter Indra zu verstehen. —

5,83, 6 : divé n6 vrshtim marut6 raridhvam pra pinvata
vrshnd agvasya dharéh | arvifi éténa stanayitnunéhy apé
nishificann asurah pitd nah || TS. 3, 1,11, 7. ¢f. AV. 4, 15,
11. 12 sub B. ,,Spendet uns, ihr Maruts, des Dyfus (Him-
mels) Regen, lasset des Hengstes Giisse schwellen; komm
her zu uns mit diesem deinem Donner, Wasser herabgiefsend,
unser hochster Vater (d. i. als unser Asura Pitar = denn
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du bist unser Asura Pitar). — GKR. 39 iibersetzen ,Vom
Himmel spendet Regen uns, ihr Marut.¢ Aber divo vrshti
ist eine hiiufige Verbindung, so gleich im folgenden Liede
84, 3; cf. auch Wendungen wie 5, 63, 3 (S. o. p. 55);
ebenso wird ,,stan‘‘ gern mit Dy4us verbunden, wenngleich
varsh und stan mitunter auch von Parjanya ausgesagt wer-
den. Dem divé a ganz parallel steht vrshné agvasya &,
das meines Erachtens nur auf divé bezogen werden kann'):
Dy4aus wiire hier mithin personificirt und mit einem Hengste
verglichen. Da nun aufserdem ,asura® und ,pitar* Epi-
theta sind, die in erster Linie dem Dyfus zukommen; so
liegt die Frage nahe, ob wir es hier vielleicht mit einem
Verse an Dyaus zu thun haben? — Die Anukramapik4
schreibt den ganzen Hymnus dem Parjanya zu. Inhaltlich
gehoren V. 1—5 und der metrisch véllig abweichende
(Anushtubh-)Vers 9 zweifellos diesem Gotte an.  Aber
V. 6—8 und 10 wird Parjanya nicht genannt. Die letst-
genannten Verse sind ebenso wie V. 1 und 5 Trishtubh-
Verse, V. 2 —4 sind im Jagati-Metrum verfafst. Nun ge-
héren V. 2—4 auch ihrem Baue nach eng zusammen : die
drei ersten Padas schildern regelmifsig die Wirkungen des
Gewitterregens, und daran kniipft der vierte Pda, der im-
mer mit yat parjanyah beginont, jedesmal die Bemerkung :
(das geschieht,) wenn Parjanya donnert, oder wenn Parjanya
Regen sendet. An V. 2—4 wilrden sich, abgesehen vom
abweichenden Metrum, V. 1 und 5 gut anreihen, V. 1 als
Einleitung : acchi vada tavasam girbhir abhih stuhi par-
janyam namasi vivisa|, V. 5 als Schlufs : sa nah parjanya
mahi ¢arma yaccha |. In diesem Falle wiiren V. 6—10

1) ef. avdsriyd vrshabbah krandatu dyauh || 5, 58, 6, wo Grals-
mann’s Conjectur 412 A. (auch L. 692 : vom Himmel herab) mindestens
unniitz ist.
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erst spiter hinzugekommen. Auch nach GKR. p. 98 ist
das Lied aus mehreren Stiicken zusammengefiigt. — Wenn
nun blos V. 1—5 oder gar nur V. 2—4 das urspriingliche
Lied gebildet haben — wie weit Trishtubh- und Jagati-
Verse urspriinglich demselben Liede angehdren konnen, ist
bisher nicht ermittelt — ; so konnten 6—8 und 10 ganz
wohl von ihrem Verfasser oder ihren Verfassern nicht dem
Parjanya, sondern einem andern Gotte zugedacht sein.
Die .Moglichkeit lige demnach vor, dafs uns hier in V. 6
ein alter Dy&us-Vers erhalten ist. — Wenn die beiden
Avasfnas unseres Verses zusammengehoren, so kann dieser
Vers, wie ich glaube, in der That nur an DyAus gerichtet
sein; wofern nicht darin ein anderer Gott dem Dy#us gleich-
gestellt sein sollte!). Im letzteren Falle kénnte es ganz
wohl Parjanya sein, der mit dem wegednyspera Zevg ver-
glichen wird. Denn Parjanya wird auch sonst mitunter
hoch gepriesen; so heilst es von ihm in unserm Liede :
alle Wesen zittern vor ihm, denn er fithrt eine gewaltige
Waffe (V.2); und V. 5 (nach GKR. 39) : ,Auf dessen Wink
die Erde tief sich beuget, sich alles regt, was Klauen trigt
und Hufe, In dessen Hand die bunten Kriuter stehen :
Parjanya génne seinen starken Schirm uns.* — Wie dem
auch sei; ob dieser Vers (5, 83, 6) an Dy&us oder an den
mit Dyéus verglichenen Parjanya gerichtet ist : soviel
scheint mir festzustehen, dafs der ,asurah pitd“ d. nur auf
Dy#fus bezogen werden kann. —

3,3,4: pitd yajidndm asuré vipaccitdm viminam
agnir vayunam ca vighatim | & vivéca rodast bhorivarpasd
purupriyé bhandaté dhdmabhih kavih | (zu a. f. 3a. 2, 54d).

!) cf. 2. B. den Vers 10, 44, 8, in dem wohl der mit Dy&us ver-
glichene Indra gepriesen wird.
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pDer Vater der Opfer, der Asura unter den Sehern, der
Mafsstab (cf. Gr. 237 u. Anm.) und das Ziel der Beter :
80 nahm Agni Besitz von Himmel und Erde, den vielge-
staltigen, an den Altéren ist der allbeliebte Singer will-
kommen.* — Das Lied ist an Agni VAi¢vanara gerichtet,
der in diesem Hymnus besonders als Priester verherrlicht
wird, aber auch als der miichtige Gott, der ,gleich nach
seiner Geburt alles Sein, Himmel und Erde ausfiillt, ja all
dies in sich fafst®* (V. 10). In dem pitd-asurah unseres
Verses liegt, wie ich glaube, ein Vergleich mit DyAus :
wie dieser etwa der pitd dévinim asuré ' mrtdndm wire,
»der hochste Vater der unsterblichen Gotter®; so wird
Agni hier als ,der hochste Vater der Opfer und der
Seher® aufgefafst; d.h. ,was Dyaus (oder der Div6 Asura?)
fur die unsterblichen Dévas ist, das ist Agni fiir die Opfer
und Seher“, oder ,wie DyAus Vater der Dévas und hdch-
ster Gott unter den Unsterblichen ist, so ist Agni Vater
(d. h. Veranlasser und Vollbringer) der Opfer und der
Hochste unter den Sehern.®

Ich schliefse hier einige Stellen an, wo asura gleich-
falls mit einem Genitiv verbunden erscheint.

7, 56, 24. Das Lied ist nach der Anukr. an die
Maruts gerichtet. Das Metrum scheidet es in zwei Theile,
und zwar gehdren nach der Anukr. V.1—11 dvipadd und
V. 12—25 trishtubh zusammen. Nun ist aber (cf. Gr. 572
A.u. Anm.) V. 11 die Hilfte eines regelmiifsigen Trishtubh-
Verses, und die zweite Hilfte von V. 10 ein regelmifsiger
Trishtubh-Péda (cf. allerdings 8¢, wo vielleicht muniva zu
lesen ist). Sonach konnen V. 10 und 11 zusammen einen
Trishtubh-Vers bilden; besonders da V. 11 inbaltlich ein
Fragment wiire (ebenso allerdings V. 6), und sich an V.10
vortrefflich anschliefst. Zehnsilbige PAdas kommen, wenig-

b



66

stens scheinbar, auch sonst in Trishtubh-Versen vor (cf.
oben p. 27 ; oder ist 10a eine Silbe verloren (l.: 4 huvé?)?
— Es wire also besser zu scheiden : V. 1—9 dvipada
(4 x 5 Silben), die fibrigen Verse trishtubh. — V.24 lautet:
asmé vir6 marutah cushmy astu jandnim yé asur6é vidhartd
apd yéna sukshitayé tarémadha svam 6k6 abhi vab syima |
»Uns werde, o Maruts, ein muthiger Kriegsheld zu Theil,
der ein Asura sei unter den Menschen, ein (Ordner) Fiirst,
(mit dem) unter dessen Fiithrung wir zu (guter) sicherer
Wohnung das Wasser iiberschreiten mtgen : dann lasset
uns ein eigenes Heim erlangen.“ — Es liegt meines Er-
achtens am niichsten, janinim y6 asuré zu verbinden und
yéna auf vidharts zu beziehen; und janinim y6 asurd kann,
wie ich glaube, nur heifsen : ,was der Asura unter den
Dévas, das sei unser Held unter den Menschen.* Dafls
hier von einem menschlichen Helden!) die Rede ist, scheint
mir schon aus unserem Verse hervorzugehen; und diese
Auffassung wird bestiitigt durch die Bitte um Nachkommen-
schaft 20d, um Schutz im Kampfe, ,wenn zornerfiillt die
Menschen sich bekimpfen, um Strombesitz, um Wiesen
und um Hiuser¥ (Gr.) V. 22, und durch den Inhalt des-
jenigen Verses, der dem unsrigen unmittelbar vorhergeht:
»lhr, o Maruts, habt viel Gebete unserer Viter erhort, die
euch schon von Alters her recitirt worden sind : durch die
Maruts siegt ja der Herrscher in den Schlachten, durch die
Maruts gewinnt der Renner den Preis® (cf. 7, 58, 4). Hier
soll das zweite Avasina offenbar das erste begriinden : Ihr
habt die Gebete unserer Viter von jeher erhrt, denn nur
durch euch konnten sie siegen. Daran schliefst sich dann
V.24 : So schenkt denn auch uns einen michtigen Kriegs-

1) so auch 8ay.
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held etc. (cf. auch 7, 1, 21d). — Von Indra, an den ge-
dacht werden kénnte, ist (excl. V. 25) nirgends in diesem
Liede die Rede, und auch Rudra erscheint nur V. 1, also in
dem ersten, durch sein Versmafs unterschiedenen Theile des
Hymnus. — V. 256 = 34, 25, wo der Vers besser hinpalst.

Aehnlich lassen sich, mit ganz geringer Aenderung,
zwei Dénastuti-Verse erkliren; ich lese an beiden Stellen
magh6nim (so liest Gr. 381 A. nach Delbritck’s Vermuthuug
5, 27, 1Y)).

5,27, 1: anasvantd satpatir mamahé mé ghva cétishth6
asurd maghonah (l. : °nim) | trfivrshné agné dagabhih
sahasrir vdigvinara tryarunag cikéta || ,Zwei Stiere sammt
dem Wagen hat mir der Fiirst geschenkt, der ausgezeich-
netste, ein wahrer Asura unter den Opferberren : durch
zehn tausend (Gaben?) hat sich Triivrshna Tryaruna aus-
gezeichnet (cikéta erklirt das cétishthah), o Agni Vaicvé-
nara.® — Dalfs hier in der That magh6ndm zu lesen, und
dieses zu asurah (nicht allein zu cétishthah) zu ziehen ist,
zeigt, wie ich glaube,

10, 93, 14, wo das Metrum statt maghavatsu eine drei-
gilbige Form verlangt. Gr. WB. schligt eine sonst nicht
vorkommende Form maghéshu vor; maghavan bildet aber
die Casus, deren Suffix consonantisch anlautet, stets vom
Stamme maghavat. Lesen wir hier maghénim, so fugt
sich Metrum und Sinn; besonders da ,rdmé“ schon durch
seine Stellung im Verse ausgezeichnet ist. — Der Vers
10,93, 14 lautet : pra tad duh¢imé prthaviné véné pra rimé

1) ebenso ist wohl auch 6, 44, 12 zu lesen ; hier kinnte man aller-
dings auf die Vermuthung kommen, dafs maghdnah am Schlusse des
PAda metri causd fiir maghavanah steht. cf. iibrigens Gr. WB. s.
magh8nas (G.) 485, 12. — Der Singular steht collectivisch z. B. 6, 66, 11.
75, 5.

5*
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v6cam' asuré maghavatsu (1. : magh6nim) | yé yuktviya
paiica ¢ati{smayu] pathd vigrvy éshim || ,Das sprach ich
vor Duh¢ima, Prthavina Véna (anders L. 240), das vor
Rama, dem Asura unter den Opferherren.% —

Ein einziges Mal wird asura ohne néhere Bestimmung
von einem Menschen gebraucht. 1, 126, 2 lesen wir :
catam rajiié nidhaménasya nishkéfi chatam agvén prayatin
sadya dam | ¢atam kakshivin asurasya géndm divi qravé
’ jaram 4 taténa | ,Hundert Goldstiicke des hiilfesuchenden
Konigs, hundert Rosse habe ich gleichzeitig zum Geschenke
erhalten, hundert der Rinder des Asura (ich) Kakshivant;
zum Himmel drang sein unvergiinglicher Ruhm.* — Wir
koénnten versucht sein, hier asura einfach mit Herr, Herr-
scher zu iibersetzen. Dagegen spricht aber, dafs asura
sonst durchaus von Gottern, und nur in iibertragener Be-
deutung, mit einem den Begriff niher bestimmenden Geni-
tive verbunden, von Menschen gebraucht wird. Zudem
ist das Lied eine Dénastuti und schon als solche wenig
vertrauenerweckend. L. 1011 verbindet asurasya mit divi
(pbis an des Asura Himmel“), und fafst tatina als 1. Per-
son. Ich vermag ihm darin nicht beizustimmen, glaube
vielmehr, dafs hier eine Corruptel vorliegen mufs. So
konnte d den urspriinglich zugehdrigen Pida verdringt
haben. Auch ¢ ist, wie ich glaube, verderbt; denn im RV.
scheint eine gewisse Abneigung gegen die Abhingigkeit
eines (renitiv’s von einem anderen Genitiv zu herrschen :
da ist es denn sehr auffillig, wenn wir hier neben
catam-nishkn, ¢atam a¢vin in ab ein ¢atam-asurasya
gonam finden. Asurasya gdnim klingt gar sehr an das
asuré (asuré) magh6ndm 5, 27, 1. 10, 93, 14 an; ist viel-
leicht zu lesen : gatam kakshivin asuré magh6nim? —

Zu den Stellen, an denen asura in iibertragener Bedeu-
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tung mit dem Genitiv verbunden erscheint, ist wohl auch
7,96, 1 zu gihlen : brhad u gayishé vac6 ’surid nadinim |
sarasvatim in mahay8 suvrktibhih stémair vasishtha rédast ||.
— Gr. 612 Anm. liest asurfdm und rédhast. L. 182 iiber-
setzt : ,Ein hohes Lied singe ich; die asurische unter den
Flussen | will ich erhthen, die Sarasvati“; der Comm. dazu
sagt (Bd. IV) : jasuryd : gleichsam ankiindigend, unab-
hingig von dem Folgenden.* Beide Auffassungen ergeben
eine harte Construction : nach L. wiire der zweite Pada
vom Vorhergehenden wie vom Folgenden geschieden; nach
Gr. wire a vollkommen isolirt und 4 zu ¢ gegzogen, wobei
dem Inhalte nach ¢ vor & stehen miifste. Sodann wiire
eine asurif nadindm (wenn sie nicht = asurt zu fassen ist,
S. unten asuria II sub d) nicht gar verschieden von einer
dévt nadinfm, da asura = Dyaus (oder Divé Asura) ist.
Nun heilsen aber die nadyah und #&pah im Allgemeinen
dévih, wihrend Sarasvatt ,ambitamé naditamé dévitamé
sarasvati® angeredet wird (2,41, 16. cf. 7,95,1). Dagegen
wiiren Sinn und Construction vortrefflich, wenn wir asur{é
nadinim lisen : asurf wiire Fem. zu dsura (cf. p. 14; tiber die
Bildung vgl. Lanman, Noun-Inflection, p. 368) ). Unser
Vers hiefse dann : ,Hell soll mein Lied der Hdchsten
unter den Flufsgtttinnen erklingen (d.h. was Dyfus unter
den Dévas, das ist S. unter den Fliissen) : Sarasvatt will
ich in Liedern feiern, in Lobgesingen Himmel und Erde
(oder nach Gr. rodhast ,ihre beiden Ufer“), o Vasishtha.* —

An einer Stelle des Rgvéda finden wir dévandm asurd.
1,65, 2: ,Denn ihr (Mitravarunau) seid die beiden Asuras

') asuri’ stinde allerdings an dieser Stelle vielleicht ganz verein-
zelt da; denn von den beiden Belegen des PW. (in der widergbttlichen
Bedeutung) kann MBh. 8, 12208 auch fsuri abgetrennt werden; die
zweite Btelle (Nachtrag I : QAiikh. Br. 23, 4) ist mir nicht zuglnglich.
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unter den Dévas. Gr. ,der Gotter Geister.* Wir kénn-
ten versucht sein, aus diesem Zusatze dévinim zu schliefsen,
dafs asura noch im RYV. nicht allein in der Bedeutung
phtchster Gott“, sondern auch einfach in der Bedeutung
pHerr empfunden wurde; eine derartige Folgerung wiire
aber schon deshalb mehr als bedenklich, weil das Lied
eines der schlechtesten und wohl auch jiingsten im Rgvéda
ist (cf. oben p. 3 ff.). Wenn das dévinim iiberhaupt etwas
bedeutet (cf. ayam dévnidm asurd vi rdjati AV. 1, 10, 1,
wo dévaném, von vi rijati abhiingig, neben asura an genau
derselben Versstelle steht); so brauchte der Gegensatz
nicht janindm asura zu sein, sondern dévindm kdnnte auch
als niahere Bestimmung beigefiigt sein, um diese ,asuri®
von den ,asurf adévah® zu unterscheiden (cf. dévAnim
asuratvam 3, 55 unten s. asuratva und vrkadvarasé asura-
sya 2, 30, 4. asurf adévah 8, 96, 9 sub 3). —

Ich lasse jetzt zwei Stellen folgen, an denen asura so-
wohl als Dyfus Asura, wie als Divd Asura aufgefalst wer-
den konnte.

3, 56, 8 : trir uttami dfinacd roécandni tray6 rijanty
asurasya viroh | rtdvna ishird dalabhdsas trir & divé vidathé
santu dévah || ,Dreifach sind die hdchsten unerreichbaren
Lichtrdume, drei Konige herrschen, des Asura Mannen :
die heiligen kriftigen untriiglichen, drei Mal am Tage
mogen die Gdtter bei der Feier sein.* —

10, 31, 6 : asyéd éshd sumatih paprathdnibhavat par-
vy4 bhiimang giuh | asya santld asurasya y6ndu samfna 4
bharané bibhramansh || c. erinnert an 10, 92, 6b und 3,
29, 14d (S. oben p. 46 u. 50). — Das Lied ist dunkel;
soviel scheint sich aber aus dem Zusammenhange zu er-
geben (cf. V. 8), dafs asura hier den hochsten Gott be-
zeichnet (8o Gr.; L. zu 234 versteht unter j,asura® dem
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Dyfus Asura). bharana und bibhramins finden sich im
RV. nur an dieser Stelle. —

An den folgenden Stellen ist es mir nicht deutlich ge-
worden, welcher Gott unter dem ,asura® zu verstehen sei.
3, 38, 4 : mahat tad vyshpé asurasya n&m# vigvarpo
amrtini tasthdu | AV. 4, 8, 3. VS. 33, 22. TB. 2, 7,
8, 1; V. 7 (asuriam-rapam) S. oben p. 41. — 10, 56, 6:
dvidh stnavé ’suram svarvidam 4sthipayanta trtiyéna
karmapd | svim prajim pitarah pitryam saha Avaréshv
adadhus tantum Atatam ||. — In Bezug auf 9, 73, 1 ist es
mir zweifelhaft, ob ein directes Gleichnifs im Verse steckt :
srakvé drapsasya dhamatah sam asvarann rtasya y6ni sam
aranta nibhayah | trint sa mrdhné asura¢ cakra Arabhé
satyasya ndvah sukrtam apiparan |. Man konnte hier
vielleicht an Varuna denken (cf. V. 8). —

10, 132, 4 konnte es in der That so scheinen, als ob
Varuna sogar emphatisch und im Gegensatze zu Dy4us
pasura® genannt werde : asdv anyd asura sfiyata dydus
tvam vigvésh4m varundsi rdja| b= 2, 27, 10a (S. o.
p- 42). ,Jener andere, o Asura, wurde geboren, n¥mlich
Dyfus. Du, Varuna, bist Konig tiber Alle.* Gr. 958 A.
und L. 119 setzen dyfus = dyds. Wenn dyfus als Nomi-
nativ aufzufassen ist (cf. Berg. 3, 116), so lige es formell
am niichsten, asdv any6 dyfus zu construiren = pjener
andere (sichtbare) Himmel® ; da aber meines Wissens varuna
im Sinne von ovgavog nicht vorkommt, es wiirde ich es vor-
ziehen, zu asiv any6 einen Nominativ asurah zu ergiinzen :
pJener andere Asura, némlich Dyfus.® In diesem Falle
lige hier wohl eine Erinnerung an den Uebergang des Pri-
mat’s von Dyfus auf Varuna vor; mit siyata neben asura
konnte ein Wortspiel beabsichtigt sein. — Aus Reminiscen-
zen dieser Art lifst sich, wie ich glaube, kein weiterer
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Schlufs ziehen, als dafs der Dichter aus ilteren Liedern den
Dy&us Asura kannte. Die auffallende Thatsache, dals
Dyéus (fir ihn wohl nur der sichtbare Himmel) frither
pasura® genannt wurde, jetzt aber dieses Epitheton verloren
hat, sucht er dadurch zu erkliren, dafs zu seiner Zeit sich
die richtige Erkenntnifs Bahn gebrochen habe, Dy4us sei
geboren (sfiyata), konne also nicht a-sura sein. — In Be-
zug auf unseren Hymnus ist noch zu bemerken, dafs er
schwierig und dunkel ist, manche auffillige Formen und
ax. Aey. enthilt, und wohl aus verschiedenen Stiicken be-
steht; 4b ist vielleicht einem i#lteren Hymnus entnommen.

Wenden wir uns jetzt zu den Versen des Rgvéda, in
denen Asura einfach als Epitheton verschiedener Dévas ge-
braucht zu sein scheint '). Zuerst wird yasura® wohl von
Dy#us auf Varupa iibertragen worden sein. Dafs Varuna
junger als Dyfius ist, zeigt nicht nur eine Vergleichung
der verwandten Sprachen, welche allem Anscheine nach
einen Gott Varuna nicht kennen; es sprechen dafiir auch,
wie ich glaube, die Epitheta beider Gottheiten in der #lte-
sten indischen Lyrik : wie die Autoritit des ,pitar®, des
alten Familienoberhauptes, wohl in frithere Zeiten zuriick-
reicht, wie die des ,rijan%; so geht die Herrschaft des
Dy4us Pitar der des Varuna R4jan voraus.

Varuna heiflst asura : 8, 42, 1. astabhndd dydm asuré
vigvavéd4d amimita varimdnam prthivyah | 4sidad vigva bhu-
vanini samrid vigvét tini varunasya vratdni | of. VS. 4, 30
=TS. 1, 2, 8, 1 : astabhndd dydm vrshabh6 (rshabhé TS.)
antariksham amimita ete. (vgl. p. 61). — d = 3, 55, 6c.
Man konnte tibersetzen : ,als Asura allwissend. — Das
Lied ist nicht gerade vielsagend, und reich an dfter gebraunch-
ten Wendungen. — 2, 28, 7 : mi né vadhdir varuna yé ta

1) of. iibrigens oben besonders p. 60 f, und Index I
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ishtdv énah krnvantam asura bhripanti | m4 jyétishah pra-
vasathini ganma vi sht mrdhab ¢igrathé jivasé nah ||.

Grade Varuna heifst aber auch dsura ,Sohn des Asura®,
und zwar in einem Liede, in welchem er sehr hoch gestellt
wird. 5, 85, 5 lesen wir : imdm @ shv 4surasya crutasya
mahim miyim varunasya pra vécam | cf. GKR. 2; zu vgl.
ist AV. 3, 22, 4 neben AV. 1, 10, 1. S. u.). Dals der
Asura, der Himmelssohn (cf. garbha 4surah sc. agnih 3,
29, 11 neben asura 14 p. 50f.), mitunter auch direct ,asura®
genannt wird, hétte nach unserer bisherigen Betrachtung
wenig auffilliges; sehr auffillig miifste aber der Umstand,
dafs Varuna das Epitheton ,8sura® erhilt, erscheinen, wenn
Varuna wirklich der alte ,asura® wiire.

Mitravaruniu werden, aufser in den beiden oben (p. 59
u. 69 f.) besprochenen Versen, noch an folgenden Stellen des
Rgvéda ,asuri® genannt: 1, 151, 4 (cf. oben p. 21):
pra s kshitir asura (Pada-P. asurd) y4 mahi priya rtdviniv
rtam 4 gh6shath6 brhat | yuvam divé brhaté daksham
bhuvam gim na dhury upa yufijithé apah || b=8, 25,4¢c
(cf. p. 59). — 7, 36, 2 : im4m vAm mitrdvarund suvrktim
isham na krnvé asurd naviyah | in6 vm anyah padavir
adabdhé janam ca mitr6 yatati bruvanah || d cf. 3, 59, la
(cf. GKR. p. 18). —

Aryaman scheint asura zu heifsen 5, 42, 1 (V. 11 cf.
p- 58) : pra camtami varupam didhiti gir mitram bhagam
aditim n@nam agyéh | prshadyénih paficah6té ¢rnétv atdr-
tapanth4 asur6 mayobhuh || cf. 10, 64, 5. —

Indra wird aufser an den bereits angegebenen Stellen
asura genannt 10, 96, 11 (AV. 20, 32, 1), in einem Liede,
das wesentlich aus Wortspielen mit hari und haryata be-
steht. — 10, 99, 12. (cf. asuratvd V. 2 weiter unten). —

Auf Savitar konnte noch das ,asura® 1, 110, 3 be-
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zogen werden; wahrscheinlicher ist es aber, wie ich glaube,
dafs dort Tvashtar gemeint ist. — '

Agni. Das Lied 7, 30 ist an Indra gerichtet, dem
viel Ehre erwiesen wird : gleichwohl heifst er déva, wih-
rend Agni V. 3 dem Asura verglichen wird : ahé yad indra
sudind vyucchin dadh6 yat kétum upamam samatsu | ny
agnih sidad asuré na h6td huviné atra subhagiya dévén |
pAuf dafs hell (heiter) die Tage aufleuchten, o Indra, und
auf dafs du in den Schlachten unser Banner migest am
hiochsten flattern lassen : hat sich Agni als Hé6tar niederge-
setzt, dem Asura gleich, die Gotter herrufend zum Gliicke
(lies : sfi bhdgaya?). Indra handelt zwar, aber Agni ist
der eigentliche Spiritus rector, und als solcher dem Asura
gleich'). Solche Stellen sind, wie ich glaube, vorziiglich
dazu geignet, die Art zu verdeutlichen, wie das Priidicat
pasura® allmihlich auf die einzelnen Dévas iiberging. —
Ferner heifst Agni ,asura® 10, 11, 6 : vivakti vahnih sva-
pasyaté makhas tavishyaté asuré vépaté matt || (AV. 18, 1,
23), was Ludwig 422 sehr schon so iibersetzt : ,er ruft als
Priester, seine Geschicklichkeit zeigt er als Kiémpfer, seine
Kraft als Asura®), er ist in heftiger Bewegung durch das
Lied® (cf. 1bc und den Hymnus 2, 1 p. 52 ff.). — Sodann
asura prajivén 4, 2, 5. TS. 1, 6, 6, 4. 3,1, 11, 1.
MS. 1, p. 51, 2; asurah sugévah 5, 15, 1; asuram su-
daksham 7, 2, 3; samrijé asurasya pracastim 6, 1. cf.
SV. 1, 718%). —

1) cf. Verse, wie 5, 4, 2 : havyavAl agnir ajarah pitd nah ,Als
Opferfahrer ist Agni unser ewiger Vater“ (vgl. p. 62). Ferner 10, 81, 1
(83, 2); und 1, 127, 2 (Parucchépa, cf. p. 37).

%) cf pitdva (= dyfur iva) yas tavishim vAvrdh8 cavah (sc.
indrah) || 10, 23, 5 oben p. 14.

%) asura prajavAn etc. stohen immer am Schlusse des PAda's.
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Séma 9, 74, 7: 6mé midhvam asuré véda bhimanah |.

Pashan 5, 51, 11 : svasti n6 mimitdm a¢vind bhagah
svasti dévy aditir anarvanah | svasti pishé asur6 dadbitu
nah svasti dyavAprthivi sucétund . Mén. Gr. 8. 2, 15, —

Einmal konnte hava die Anrufung, der Ruf ,asura®
genannt sein, wenn an dieser Stelle hava nicht adjectivisch
zu fassen ist : 10, 74, 2. hava éshdm asuré nakshata dyim
gravasyatf manasi nimsata kshim | cakshind yatra suvi-
tiya dévi dyfur na virébhih krnavanta sviih ||; nakshata
dydm am Ende des Pada’s cf. 1, 33, 14. 10, 3, 5; etwa
pRufend erreichte der Asura unter ihnen den Himmel (oder
Ibr Ruf erreichte als Asura den Himmel ? cf. 8, 13,31 —33),
ruhmbegierigen Sinnes (oder eilend ?) begriifsten sie die
Erde (?).¢ —

Zwei, hochstens drei Mal finden wir im RV. das Wort
asura im Plural auf Gotter angewandt; und zwar 8, 27, 20
auf die Adityas : yad vabhipitvé asurf rtam yaté chardir
yéma vi dicushé | vayam tad v8 vasavé vigvavédasa upa
sthéyama madhya 4 || cf. priyakshatrah 19; V. 19. 20 und
V. 21. 22 dieses Liedes besagen in fast denselben Worten
dasselbe. — 1, 64, 2 heifsen die Maruts ,,asura® : t& jajhiré
diva rshvisa ukshané rudrasya maryi asuri arépasah |
pivakisah cucayah sfiryd iva satvin6 na drapsiné ghéra-
varpasah . — Hier mogen die Gitterclassen der Adityas
und Maruts als Einheit aufgefafst worden sein. Wir kénn-
ten uns auch das Verhiltnifs des Asura zu den ,,asuri ma-
rutah“?’) oder ,,4ditydh* &#hnlich denken, wie etwa das
V4sishtha's zu den vésishthah (cf. rudrih = rudrasya sna-
vah neben rudrah ?).

1) cf. oben p. 46. divd — asurasya védhasah 8, 20, 17. divah
oyénésb asurasya nilayah 10, 92, 6. sc. marutah.
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Im Verse 1, 108, 6 : yad abravam prathamam vim
vrnéné 'yam s6mé asurdir né vihavyah') | sind die ,,asuroh*
wohl zu den ,,asurd adévah‘* gu ziehen : ,,diesen S6ma
milssen wir im Wettstreit mit den Asuras herbeirufen.t —

d. Asuria, Adj. : II. okne beigefiigtes Sbst.

konnte heifsen 1) ,zum Asura in Beziehung stehend, ihm
angehdrend“; also, wenn asura urspriinglich das Epitheton
des Dyéus ist, etwa = déva. 2) ,Die Eigenschaften des
Asura habend“, nahezu = asura; wie der déva savitar
auch ,déivya® heifst.

Die erste Bedeutung finden wir 1, 167, 5 asurif-rédast
und wohl auch im Marut-Liede 1, 168, 7 : bhadrd vé
ratib prnaté na dakshing prthujrayt asuriéva jafjati || ,will-
kommen ist eure Gabe, wie der Opferlohn eines freigebigen
Mannes, wie ein breiter himmlischer —Wasserstrom“
(? jafijatt = jajhjhatt NPW. s. jaij).

Die zweite Bedeutung wire anzunehmen 2,. 35, 2:
apim napid asuriasya mahné vigviny aryé bhuvand jajina ||
»Apim napit hat durch die Macht des Asuria alle Wesen
geschaffen.* Hier entspricht asuria vollkommen dem asura
in asurasya miyay4 5, 63, 3. 7. 10, 177, 1 (8. oben p. 60) :
es scheint gradezu filr asura quasi metri causd eingetreten
zu sein. Ein solcher Wechsel ist im RV. nicht ganz sel-
ten : ein schones Beispiel dafiir finden wir 9, 97, wo wir
V. 23 vrjaniasya (nur hier!) r4jd neben vrjanasya riji in
V. 10 lesen?). — Zwar konnte auch asuria mit Gr. 226
und L. 184 = asurya n. gefafst werden; dagegen spricht

!) of. den Gebrauch von 1 hvad -4 vi besonders in der BrAhmana-
Literatur.
%) vrjaniasya rdjd und vrjanasya rija stehen am Schlusse des Pida's.
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aber die Viersilbigkeit und die Analogie der folgenden
Stellen. — 4, 16, 2 (AV. 20, 77, 2) cikitushé¢ asuridya
manma (indriya), neben divé asurfya manma 5, 41, 8 und
rtasya vrshné asurfya manma 5, 12, 1 (S. oben p. 61).
— 2, 23, 2: dévig cit t8 asuria pracétas6 brhaspaté yajii-
yam bhigam 4nacub | (zu a. cf. 7, 21, 7a. p. 40) neben
asurasys pracétasah (savituh) 4, 53, 1. asura pracétah
(varuna) 1, 24, 14 und asura pracétasam (indra) 8, 90, 6.
S. oben p. 61.

Zur ersten oder zweiten Bedeutung konnen gezogen
werden asuriasya vidvAn sc. indrasya (am Schlusse des
Pada’s) 7, 22; 5. SV. 2, 1149 und asuria sc. indra? 10,
105, 11. — .

Ueber mahn4 dévindm asuryah purdhitah 8, 101, 12¢.
SV. 2, 1139. AV. 20, 58, 4. VS. 383, 40. S. oben p. 24.
Man konnte vielleicht asurah (cf. asuré na hétd 7, 30, 3
p- 74) oder ajuryah vermuthen : bei der Art dieses Verses
erscheint aber jede Conjectur milssig. —

e. .ieurd.

garbha 4surah sc. agni 3, 29, 11 (cf. asura V. 14).
S. oben p. 51. 4sura sc. varuna 5, 85, 5. S. p. 73.

f. Asuratvd,

»das Asura-Sein® erscheint im Rgvéda drei Mal.

10, 99, 2 : prthum y6nim asuratvi sasdda (sc. indrah);
cf. V. 12 asura p. 73.

Aufserdem findet sich asuratva zwei Mal in einer Wen-
dung, die vielleicht auf. den Pada eines ilteren Liedes zu-
ritckgeht : 10, 55, 4 yad usha ducchah prathamd vibhandm
ajanay6 yéna pushtasya pushtam | yat t& jAmitvam avaram
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parasyf mahan mahatyd asuratvam &kam || ,Weil du, o
Ushas, als die erste unter den strahlenden aufleuchtest, weil
du das schiinste Gedeihen bewirkst, weil dir, der friiheren,
deine Schwestern folgen (?), darum ist grofs allein deine,
der grofsen, Asura-Wesenheit. — Im Liede 3, 55 lautet
der durch alle Verse hindurchgehende Refrain : mahad
dévanim asuratvam &kam | ,Grofs ist allein die Asura-
Wesenheit der Dévas.¢ Dieser Pada hat wohl mehrfach
den arspriinglichen vierten Pida verdringt. Wenn sich
der Dichter oder Interpolator bei dieser Verwendung des
Pada’s etwas gedacht hat — er ist, wenn ich nicht irre,
mitunter dem dritten P&da so ungeschickt angefigt, dafs
sich daran zweifeln lifst —, so lige in der Behauptung,
dafs allein das Asuratva der Dévas grofs sei, das Zuge-
sténdnifs, dafs es auch ein anderes Asuratva giibe, als das
der Dévas. Dieses Asuratva konnte nur das des Dyfus
(resp. des Divé Asura) oder das der Asurd adévih sein; und
bei der Art unseres Hymnus lige es, wie ich glaube, niher,
an die letzteren zu denken. (S. u. sub 3 C. a). —

B. Der gottliche Asura im Atharvavéda').

Wihrend der gottliche Asura, wie wir oben (p. 21 f.)
gesehen haben, im Rgvéda weit hdufiger ist, als der wider-
gottliche, gestaltet sich das Verhiltnifs beider im Atharva-
véda grade umgekebrt : das Wort ,asura® (sammt déva-
surfh und asuramiy8) eracheint hier im Sinne eines wider-
gottlichen Wesens 32 resp. 33 *) Mal, im Sinne eines gott-

1) Die von Whitney in seinem Index zum Atharvavéda nicht be-
riicksichtigten Stellen (cf. daselbst p. 2 f.) z#hle ich durchgingig nicht
mit.

%) wenn 19, 56, 1 hierher gezogen wird.
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lichen Wesens aber, wenn ich von den Stellen absehe, die
im RV. ihre Entsprechung haben'), nur 5 resp. 6 %) Mal
(darunter ein Mal asuramfyd); zum letzteren stellt sich
aufserdem fsurd 3, 22, 4.

Betrachten wir die einzelnen Verse des AV., in denen
der gittliche Asura erwéhnt wird. Unter dem asura-pitar
5, 11, 1 ist wohl der Divé Asura oder vielleicht Dyfus zu
verstehen (S. unten sub 3 C.a). Zum Div6 Asura gehdren
ferner asurasya miyayd 6, 72, 1 und asuramiyayd 3, 9, 4,
beide am Schlusse des Pida’s (S. oben p. 60). — Varuna
heifst ,asura® 1, 10, 1 : ayam dévAn&m asurd vi rdjati
vacd hi satyd varunasya rjiah | ,Als Asura gebietet er
iber die Dévas.® Dagegen scheint Varuna 4surd genannt
zu sein 3, 22, 4. — Endlich heilst Agni ,asura® 5, 27, 1
(cf. V. 3). —

Im S4mavéda finden wir den gottlichen Asura nur
in 5 Versen, die simmtlich auch im Rgvéda vorkommen :
asura pracétasam 2, 762 = RV. 8, 90, 6; asurasya praga-
stam 1, 78 = RV. 7, 6, 1; asuriya 1, 551 = RV. 9, 99,
1; asuriasya vidvén 2, 1149 = RV. 7, 22, 5; asuryah 2,
1139 = RV. 8, 101, 12.

Innerhalb der Yajus-Texte findet sich der gbtt-
liche Asura meines Wissens nur noch in den Mantras :
So VS. 13, 4 =TS. 4, 2, 10, 3 = MS. 2,7, 17 (p. 102,
7) : asurasya miydm am Schlusse des Pada’s (cf. Hill.
91), wo doch vielleicht der Divé Asura gemeint ist; —
VS.27,12 = TS. 4, 1, 8, 1 = MS. 2, 12, 6 (p. 149, 16) :
taninapidd asuré vigvavéda dévo dévéshu dévah (cf. AV.

1) Es sind die folgenden Stellen : AV. 4, 8, 8 = RV. 3, 88, 4;
AV. 18, 1, 2 = RV. 10, 10, 2; AV. 18, 1, 28 = RV. 10, 11, 6; AV.
4, 15, 12a = RV. 5, 88, 6d (cf. AV. V. 11c.d = RV. V. 6 b.c).

*) wenn 19, 56, 1 hierher gezogen wird.
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5, 27, 1 und p. 61), also tanfinapit als hichster Gott ge-
fafst. — Hierher konnte ferner gehoren VS. 8, 24 = TS.
1,4,45,1: apAm napit pratirakshann asuryam; MS.
1, 3, 39 (p. 45, 7) liefst pratirakshad asuryén(!); cf. RV.
2, 27, 4 oben p. 33. — Auch VS.11, 69 = TS.4, 1, 9,2
= MS8. 2,7, 7 (p. 82, 15) 4suri mayd liefse sich hierher
stellen. —

2. Der gittliche Asura und Ahura Mazda.

Fassen wir zunichst, bevor wir weiter schreiten, die
Resultate unserer bisherigen Untersuchung kurz zusammen.

Der gottliche Asura bedeutet im Rgvéda, wie insonder-
heit das davon abgeleitete y,asuryam® zeigt, nicht ,Geist®,
sondern ,hochster Gott. In der iltesten uns erreichbaren
Periode indischer Geschichte, aus der nur einzelne Spuren
in den RV. hineinreichen, war ,asura® das stehende Bei-
wort des alten indogermanischen Himmelsgottes Dydus
Pitar. Indem einerseits Dyfus zur blofsen Bezeichnung
des sichtbaren Himmels herabsank, andrerseits die kathe-
notheistische Tendenz des RV. an die Stelle der alten
polytheistischen Naturreligion mit monarchischer Spitze
trat; entwickelte sich einerseits aus dem Asura Dyfus
Pitar die abstracte Gottheit Divé Asura oder Asura
schlechthin, andrerseits wurde das Epitheton ,asura® auf
den jeweilig angerufenen Gott ilbertragen : zuerst wohl,
indem der Dichter diesen dem Dyé4us Asura oder dem
Divé Asura gleichstellte, spiiter vielleicht als ein nicht
mehr véllig deutliches Beiwort, das der grade gepriesenen
Gottheit zukam. —

Zu diesem gottlichen Asura der Inder stellt sich deut-
lich Ahura Mazdd, der hochste Gott der Eraner; stimmt
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doch nicht nur ihr Name tiberein, sondern auch mutatts
mutandis ihre Stellung®') : Ahura ist wie Dyéus Asura
der hdchste Lichtgott, und auch ihm kommt das uralte
Epitheton des Dyaus, ,pitar“, zu.

In welchem Verhiltnisse steht nun Ahura Mazd& zum
Asura Dyfus? Ist der letztere urspriinglicher, wie Ahura,
oder wire dieser der iltere von beiden ?

Es kann, wie ich glaube, keinem Zweifel unterliegen,
dafs uns in Dyfus Asura die #ltere Form des Gottes er-
halten ist. Zuvbrderst ist Dyfus Pitar, wie die Sprachen
der europiischen Indogermanen erweisen, der alte indo-
germanische Himmelsgott, der also auch den i&ltesten
Eranern nicht fremd gewesen sein kann. Sodann wiire
zweifelhaften Falles schon a priori anzunehmen, dafs die
concretere Gestalt des Gottes dlter ist, als die abstractere
Fassung desselben. Aufserdem wissen wir, dafs Zara-
thustra den Eranern des Avesta eine reinere, abstractere
Religionsform gegeben hat. —

Nun lige es zwar nicht gar fern, den Ahura des
Avesta nicht direct von dem Dy&us Asura, sondern etwa
von einem Divé Asura oder schlechthin Asura herzuleiten,
wie er uns wirklich in der vedischen Literatur iiberliefert
ist. Diesen Divé Asura werden wir aber schwerlich fir
die arische Urzeit ansetzen kdnnen : ist er doch nichts,
wie eine abstractere Fassung des alten Dyfus Asura,
welcher durch das Herabsinken des Wortes dydus zum
blofsen Appellativum unverstiindlich zu werden begann;
und dafs der Dydus Asura in der vorvedischen Zeit der
indischen Geschichte noch lebendig empfunden .wurde, da-

1) Zu vgl. James Darmesteter, Ormazd et Ahriman, p. 81 ff.;
Darmesteter stellt Ahura MazdA zu Varuna p. 44 ff. 67 ff.

6
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fir zeugt sein Hereinragen in die Hymnen des Rgvéda. —
Aber auch aus den Schriften des Avesta scheint wenigstens
indirect hervorzugehen, dafs die Eraner vor der Reform
des Zarathustra den DyAus als Gottheit verehrten. Indem
Zarathustra die Gesammtheit der alten Himmlischen, der
Dévas, in bise Geister umwandelte, scheint er die ein-
zelnen Dévas oder wenigstens die meisten derselben der
Vergessenheit iiberliefert zu haben; ihre stehenden Epi-
theta sind aber, wenn ich nicht irre, nicht selten zu Genien
geworden oder werden als ehrende Beiwtrter bestimmter
Genien verwandt.

" Wenn wir z. B. die vedischen Dévas Indra (S.u.) und
Agni!) im Avesta nicht antreffen, wohl aber ihre Epithetd
pvrirahan® und ,apim napit®®), und zwar verethrajan
als Beiwort verschiedener Genien, wie z. B. des Caoshyaiit,
das davon abgeleitete verethraghna ebenso wie apim napét
als selbststindige Genien®); so konnte dieser Umstand
ganz wohl darauf hindeuten, dafs der Indra vrtrahan und
der Agni apdm napit dem Pantheon der arischen Urzeit,
also auch dem der vorzarathustrischen Eraner angehort

1) Das Verh#litnifs Atar’s, des Sohnes Ahura Mazdd's, zu Agni ist
bisher nicht ganz deutlich.

%) apim naplt erscheint allerdings im RV. auch neben Agni, of.
6, 13, 3. Im Allgemeinen betrachten aber die Dichter des RV. apim
napit durchaus als einen Beinamen Agni's.

%) cof. Justi, Handbuch, sub napat und verethrajan, °ghna. Dafs
verethrajan zu av. verethra ,8ieg“ gehoren sollte, erscheint mir bei
der genauen Entsprechung des vedischen vrtrahan wenig glaublich.
cf. James Darmesteter, Ormazd et Ahriman, p. 267. — Sehr beachtens-
werth sind allerdings die, leider nicht ganz deutlichen, Beziehungen
Indra’s zu skr. Trita, av. Thraétaona (cf. R. Roth, Ztschr. d. D. Morg.
Ges. 2, 216); u. a. wird auch Thraétaona ,verethrajan“ genannt, yt.
5, 61. Besonders auffillig sind 8tellen, wie RV. 1, 63, 5 (cf. Gr. WB.
sub trita); vgl. auch James Darmesteter, 1. ¢. p. 104 f.
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haben, und Indra und Agni erst durch Zarathustra aus
der Reihe der gottlichen Wesen entfernt worden seien.

In ganz #hnlicher Weise fehlt im Avesta das Wort
dyfus, wihrend die Epitheta des alten Himmelsgottes
pasura pitar® auf den hochsten Gott der zarathustrischen
Eraner ubergegangen sind. Das Appellativum dydus =
Himmel hiitte Zarathustra nicht zu #chten gebraucht?);
wohl aber mufste er aus seiner reineren Religion einen
Gottesbegriff verbannen, an dem so viel Siniliches haftete,
wie am Himmelsgotte Dysus; umsomehr, als dieser Gott
Dyfus vor der Reform grade diejenige Stellung einge-
nommen haben mufs, welche Zarathustra fiilr Ahura Mazda,
und fiir diesen allein in Anspruch nahm. —

Ich will nicht unterlassen, hier anzumerken, dafs eine
Stelle des Avesta ganz wohl auf Dyius gedeutet werden
konnte. Ich meine Yasht 38, 13, wo wir (nach Wester-
gaard) lesen : paurva-naéméit patat dyaos daévanim drao-
jistd anr6 mainyus pouru-mahrké. Fiir dyaos giebt es
mehrere abweichende Lesarten; wenn aber dyaos correct
ist, so wire es, wie ich glaube, am leichtesten, die Form
als Nom. sg. aufzufassen, und zu iibersetzen : ,so0 stiirzt
allen voran (?) Dyaus, der boseste der Daévas, der
morderische Anra Mainyu. In diesem Falle stinde Dyaus
hier ebenso an der Spitze der Daévas, wie wir es fiir die
arische Urzeit voraussetzen miissen : wie aber die Daévas
jetzt Teufel geworden sind, so ist er der Teufel Oberster,
der mdorderische Ahriman®). — So schén abet auch ein

) Gegen die Annahme, dafs die vorzarathustrischen Eraner das
Wort dyfus nicht mehr kannten, spriiche schon das reiche Leben
dieses Wortes bei den nahverwandten Indern.

*) Auch Geldner (Studien zum Avesta, Erstes Heft, p. 29, cf. p. 106.
108) stellt dyaos zu skr. dyfius, falst es aber als Gen.-Abl. sg. = skr.

0*
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solcher Dydus der Stellung entsprechen wiirde, welche
Zarathustra den alten Gottern der Eraner anzuweisen
pflegte; so schiene es doch nicht gerathen, aus dieser
vielleicht verderbten und jedenfalls vereinzelten Stelle
weitere Schliisse zu ziehen; wir werden vielmehr, wie ich
glaube, gut thun, diesen Dyaos ebenso wie den Ifidra oder
Afidra') Vend. 10, 9. 19, 43 zuniichst auf sich beruhen
zu lassen. Denn selbst wenn an diesen Stellen des Avesta
keine Verderbnifs anzunehmen ist, so lige immer noch die
Moglichkeit vor, dafs diese Daévas nicht sowohl aus den
alten Gottern der vorzarathustrischen Eraner, sondern erst
in nachzarathustrischer Zeit aus den Gottern feindlicher
Nachbarstimme entstanden wiren (S. u. sub 4). —

Die urspriingliche Bedeutung des Wortes ,asura“ ist
nicht ganz deutlich. Bei den Indern igt der gottliche
Asura durchaus der hochste Gott; nur an 4 Stellen wird
das Wort von Menschen gebraucht, und an dreien dieser
Stellen ist asura mit einem Genitiv verbunden [cf. o.
janinim asurah, asur6 maghdénim (?) p. 66 ff.; zu
vergleichen ist asurf nadindm (? sc. sarasvatf) p. 69].
Diese Stellen lassen sich meiner Meinung nach am leich-
testen durch Annahme einer Uebertragung erkldren : was

dyds auf. paurva-naémit scheint aber ,vorne, voraus® und nicht
nhervor® zu bedeuten (Gegensatz : packit yt. 16, 2). Vor allem dirfte
es aber schwer sein, Analogien fiir den Uebergang des Begriffes ,sicht-
barer Himmel* in den Begriff ,Holle“ zu finden; whhrend die Um-
wandlung von Gdttern zu Teufeln nicht gar selten, ja im Avesta selbst
nachweisbar ist.

') of. Justi s, Ifidra und James Darmesteter, Ormazd et Ahriman,
p- 263.

I
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der Asura unter den Dévas, das ist dieser unter den
Menschen resp. unter den Maghavans. Ganz #hnlich
finden wir in der jingeren indischen Literatur den Namen
des hichstgeehrten Déva’s der spiiteren Zeit angewandt :
rijéndra, naréndra, urspriinglich = ,der Indra unter den
Kbnigen, den Minnern“, heifsen gradezu ,der Erste der-
selben“. An einer einzigen Stelle scheint asura allein,
ohne nihere Bestimmung, auf einen freigebigen Kbonig
bezogen werden zu miissen (RV. 1, 126, 2; S. o. p. 68);
doch gehtrt der Vers, der schon an sich verdichtig ist,
zu einer Dénastuti; und die D4nastutis sind bei Unter-
suchungen iiber den vedischen Sprachgebrauch nur mit
grofser Vorsicht zu benutzen : die meisten derselben
scheinen jung oder bedeutend verderbt zu sein. — Wenn
wir also asura zu skr. asu stellen wollen, mit der urspriing-
lichen Bedeutung ,lebendig, geistig®; so miifsten wir
annehmen, dafs das Wort ,asura® durch seine enge
Verbindung mit dem hochsten Gotte Dydus Pitar die
Bedeutung ,hochster Gott“ erhalten habe. FEine solche
Annahme wiire aber schon an sich in hohem Grade be-
denklich !); aufserdem widerspriiche ihr der Avesta, in
dem das Wort ,ahura® noch lebendiger zu sein scheint,
und zwar in der Bedeutung ,Herr“?). Auch das neben
ahura stehende anhu des Avesta kann den Begriff
pHerr® bezeichnen : diesem anhu entspricht®) vielleicht
lat. erus, era, alt esus, esa (cf. Brugman in Kuhn’s

1) Zu vgl. whre Berg. 3, 71, der in anderer Weise asu ,Leben*
und asura ,Hochster® zu vermitteln sucht; cf. o. p. 29 Anm,

%) of. James Darmesteter, Ormazd et Ahriman, p. 28. — Es ist
mir nicht deutlich, ob und wie weit an den Stellen des Avesta, wo
ahura einfach ,Herr“ zu bedeuten scheint, eine Uebertragung #hnlicher
Art, wie wir sie im Rgv@da gefunden haben, anzunehmen wire.

%) mit Uebergang des u-Stammes in einen o-Stamm ?
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Ztschr. 23, 95). Wir setzen demnach, wie ich glaube, am
besten ein gemeinsam arisches Wort asura = asu in der
Bedeutung ,Herr“ an, welches noch vor der Trennung
der Inder und Eraner zu einem stehenden Epitheton des
alten indogermanischen Himmelsgottes Dyfus Pitar wurde.

3. Asura im Sinne widergittlicher Wesen.

Wihrend das Wort ,asura im Sinne eines gottlichen
Wesens fast ausschliefslich im Singular (auch Dual) er-
scheint (cf. p. 21 £.), finden wir es im Sinne widergdttlicher
oder ungbtttlicher Wesen ganz vorzugsweise im Plural ge-
braucht : in letzterer Bedeutung begegnet uns der Singu-
lar des Wortes ,asura® innerhalb des Rgvéda nur 4 Mal
(der Plural 8 Mal), im Atharvavéda 2 resp. 3 Mal?!) [der
Plural 30 Mal, incl. (2 Mal) dévsurih]. Innerhalb
der Brahmana-Literatur ist mir nur der Plural des Wortes
pasura® im Sinne widergdttlicher Wesen bekannt. —

Dem entsprechend beginne ich mit dem

A. Plurale des Wortes asura (adéva).

a. Im Rgvéda.

8, 96, 9. tigmam 4yudham marutim antkam kas ta
indra prati vajram dadharsha | anfjudhisd asurd adévag
c¢akrépa tdm apa vapa rjishin || d. of. 1, 53, 9. ,Der
scharfen Waffe, dem Zuge der Maruts, deinem Donner-
keile, o Indra, wer kann ihm widerstehen? Waffenlos

) wenn AV. 19, 56, 1 hierher su wishen ist.
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sind (wider dich) die Asuras, die dévafeindlichen, verjage
sie mit der Wurfscheibe, vordringend®.

10, 157, 4 : hatviya dévd asurfn yad 4yan déva
dévatvam abhirakshamépéh || 6 : pratyaficam arkam ana-
yah chacibhir 4d it svadhim ishirém pary apagyan || AV.
20, 63,2 cd. 3ab; — 5b =1, 168, 9d. ,Als die Dévas
die Asuras erschlagen hatten, die Dévas, ihr Déva-Wesen
wahrend ; fithrten sie die Sonne durch ihre Kunst wieder
zurtick. Darauf erspihten sie den erquickenden Trunk®.

10, 53, 4 : tad adya vAcah prathamam masiya yénésu-
rith abhi déva asfma | , D er Eigenschaft des Wortes will
ich heut zuerst gedenken, dafs es uns Dévas in den Stand
setzt, die Asuras zu filberwinden® (oder ,dals es uns in
den Stand setzt, (als) wie Dévas die Asuras zu tiber-
winden* ?).

8,97, 1:y4 indra bhuja abharah svarvim asurébhyah |
stétiram in maghavann asya vardhaya yé ca tvé vrktabar- .
hishah || SV. 1, 254. AV. 20, 55, 2. ,Die Gentisse, o
Indra, welche du, der lichte, von den Asuras herbrachtest,
damit(!) erfreue, freigebiger, deinen Sénger und alle, die
dir Opferstreu gebreitet haben.* — abharah — asurébhyah
kénnte auch heifsen ,Die du den Asuras gebracht hast®;
gegen eine solche Auffassung spricht aber der zweite Vers
unseres Hymnus; cf. auch 10, 131, 2.

10, 151, 3. Das Lied ist jung: évam V.3 kommt im
RV. nur an dieser Stelle vor; craddhd, das im RV. nicht
hiufig ist, erscheint hier schon personificirt; das Versmalfs
nihert sich mitunter dem ¢léka (3a. 4). yathd dévd asu-
réshu ¢raddhdm ugréshu cakriré | évam bhéjéshu yajvasv
asmikam uditam krdhi || (ed. of. 2cd. TB. 2, 8, 8, 7)
pSowie sich die Dévas bei den Asuras, so gewaltig diese
auch sind, Glauben verschafft haben (also dafs diese an
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die Macht der Dévas haben glauben mitssen, ungeachtet
ihrer eignen Macht), so lasse unser Wort bei den frei-
gebigen Opferern Glauben finden?).

10, 82, 5. paré divd para énd prthivyd par6 dévébhir
asurdir yad asti | kam svid garbham prathamam dadhra 4p6
yatra dévah samapagyanta vigvé | VS. 17, 29. TS. 4, 6,
2,2%; — a=10,125, 8¢c; ¢ d. cf. 6ab. ,Was iiber
Himmel und Erde, iiber den Dévas und Asuras steht : was
war es wohl, das die Gewiisser als erste Leibesfrucht
empfingen, worin alle Dévas beisammen waren ?%

Asuréh 10, 124, 5 S. u. sub C.a. — Hierher gehdrt
wahrscheinlich auch 1, 108, 6, 8. o. p. 76.

Zu asurfh ist wohl auch asurahén zu stellen ,der
Todter der Asuras® [gebildet wie vrtrahan, rakshéhan).
Asurahén heifst Indra 6, 22, 4; Agni Vdigvénara 7, 13, 1
(cf. 0. p. 61), und Vibhrsj (= Sarya?) 10, 170, 2. SV.
2, 804.

Ueber asurya 1, 134, 5 cf. o. p. 39.

b. Im Atharvavéda.

Auch im Atharvavéda erscheinen die Asuras als Gegner
der Dévas. So wendet Indra 2, 27, 3. 4 Zaubermittel an
asurébhya staritavé ,um die Asuras niederzuwerfen®; #hn-
lich 11, 5, 7. Die Asuras werden neben den Dasyus er-
wihnt 9, 2, 17. 18. 10, 3, 11; neben den Dénavas 10, 6,
10; neben Vrtra 8, 5, 3. Zu asurfnim mayah 4, 23, 5.
asurf miyinah 19, 66 cf. o. p. 60. In #hnlicher Stellung

1) ghnlich L. 765. Anders Berg. 8, 70.

%) MS. 2, p. 184, 12 liest ,dsuram yad asti.* of MS. 1, p. 45, 7
oben p. 61. 80.
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finden wir die Asuras 11, 10, 15. 12, 1, 5. 19, 13, 1 (cf.
SV. 2, 1219). 6, 7, 2. 3. 10, 3, 2. 6, 65, 3. 4, 19, 4. Der
Gegensatz der Dévas und Asuras zeigt sich ferner, wenn-
gleich in abgeschwiichter Form, 6, 109, 3; cf. 2, 3, 3 (wo
nicdih khan doch wohl = ni-khan 6, 109, 3 ist; cf. dazu
1, 24, 1. 2. s. B. 4sura). Sodann erscheinen die Asuras
im AV. als eine bestimmte Classe von Wesen neben den
Dévas, den Rshis, den Manen (pitarah) und den Menschen
(cf. RV. 10, 82, 5 p. 88); so 10, 10, 26 : vacdm évamrtam
ghur vagim mrtyum upfsaté | vacédam sarvam abhavad
déva manushyd asursh pitara rshayah ||, wo offenbar dévah
etc. die niihere Bestimmung zu idam sarvam bildet. Aehn-
lich 8, 9, 24. 10, 22. 6, 108, 3. Sie stehen unter den
Dévas 6, 86, 3 : samrdd asy asurnm kakun manushy8-
nim | dévandm ardhabhig asi tvam 8kavrshé bhava ||; sie
sind dlter als die Dévas 6, 100, 3 : asurnim duhitlsi s4
dévanim asi svasd | divas prthivyah sambhat si cakartha-
rasam visham ||. Erinnerungen an die alte Herrschaft des
Asura, wobei aber dieser Asura mit den spiteren Asurd
adévah zusammengeworfen wird, finden sich auch sonst;
cf. besonders unten s. C. — Ueber asurébhyah 19, 56, 3
S. u. sub C.a. — Den Dévas parallel stehen die Asuras
auch im Compositum dévasursh 6, 141, 3. 4, 10, 5.

Asurahén findet sich im AV. nicht; an dessen Stelle
treten hier 4surakshiti 10, 6, 22—28 und asurakshdyana
11, 10, 10. 12. 13.

Im Samavéda erscheinen die widergtttlichen Asuras
2 Mal : asurébhyah 1, 254 = RV. 8, 97, 1; asurnim 2,
1219 cf. AV. 19, 13, 1; dazu kommt asurahan 2, 804 =
RV. 10, 170, 2.
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¢. In den Brdhmanas.

In der Brihmana-Literatur sind mir die Asuras als
quasi indifferente Démonenclasse, wie sie im AV. mehr-
fach erscheinen (cf. auch das wohl junge Mantra-Stick
Maitr. S. 2, p. 119, 5), nicht begegnet. Hier stehen die
Asuras in deutlichem Gegensatze zu den Dévas. Dabei
ist zweierlei zu bemerken : der Gegensatz ist ein wesent-
lich theologischer; und die Asuras erscheinen als ebenbiir-
tige Gegner der Dévas. Beide streiten mit einander um
den Vorrang; die Waffe beider ist das Opfer; mitunter
schwankt der Sieg : zuletzt erfinden 'allerdings die Dévas
mit Regelmiifsigkeit das bessere Opfer, sie gedeihen, den
Asuras geht es schlecht. Diese Kimpfe dienen dazu, das
Opferritual zu begriinden; daher schliefst sich an derlei
Legenden meistens die Nutzanwendung : thue also, wie
die Dévas, so geht es dem Opferherrn gut, dem Feinde
desselben (dem Bhratrvya = dem feindlichen Verwandten)
aber schlecht.

Die Phrase : ,G6tter und Asuras stritten mit einander®
begegnet uns in der Brahmana-Literatur ungemein hiufig.
So lesen wir : dévig ca v4 asurf¢ clspardhanta MS. 1,
p- 63, 15. 170, 17. 2, p. 13, 8. 28, 8. 59, 15 (cf. 60, 8).
dévésurd éshu l6késhv aspardhanta TS.2, 1, 3, 1. 6, 1, 3.
of. CBr. 13,8, 1, 5. 2,1. 14, 4,1,1. dévh¢ ca vi asurig
ca | ubhayé prajapatyah pasprdhiré CBr. 1, 2, 4, 8. 5, 1.
4,1,34. 5,3,2. 4,6. 2,1,1,8. 2,13. 2,2,8. 4,3,2. 5,1,1,1.
dévig ca v asurdg ca samyattd 4san MS. 1, p. 102, 13. cf.
154, 16. dévasurfh samyattd 4san TS. 1,5,1,1. 2,2,11,5.
4,2,1.31. 3,44 1. 6,2,2,1. dévasura v &hu l6késhu
sam ayatanta Ait. Br. 1, 23. 2, 36. — MS. 1, p. 145, 1
filhlt Prajapati das Bediirfnifs, Geschdpfe hervorzubringen
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und die Asuras zu verjagen, was ihm auch durch Dar-
bringung eines bestimmten Opfers gelingt; cf. p. 136, 18
und vitram hatvd p. 156, 8. — Die KalakAfjas, ein Asura-
geschlecht, wollen mittelst eines Opfers gen Himmel stei-
gen; Indra aber bringt sie durch einen sittlich sehr zwei-
felhaften Opferkunstgriff zu Falle MS. 1, p. 101, 1. —
Was die Dévas beim Opfer thun, das thun ihnen die
Asuras gerne nach TS. 1, 7,3,3. 2,5,4, 1. 3,2, 2, 2.
4,6,1. 6,6,9, 1. Dadurch bleiben die Krifte gleich,
und der Wettstreit kann eine Weile nicht entschieden
werden MS. 1, p. 139, b (lies t& nd vydvrtam wie an
der folgenden Stelle). 2, p. 50, 2. Ait. Br. 2, 31. 3, 49.
4,5. Dévas und Asuras stehen einander itberhaupt nahezu
gleich (cf. solche Stellen, wie CBr. 1, 7, 2, 22. 3, 2, |,
18. 9, 5, 1, 121)]; mitunter sind sogar die Asuras im Kampfe
tm die Herrschaft zuerst siegreich, so MS. 1, p. 139, 15.
TS. 1,5,9 2 2,8 7,1 (cf. 3,3, 7, 1); vgl. aufserdem
TS. 5,3, 11, 1. CBr. 14, 4, 1, 1.  Schliefslich erweist
sich natilrlich das Opfer der Dévas unabinderlich als das
bessere, sie gedeihen, die Asuras gehen zu Grunde. —

Der Singular zu diesen 4surh ist nicht selten 4surdh;
ein Verhiiltnifs, das dem von vsishthdh zu vdsishthah sehr
dhnlich sieht, und die Vermuthung nahe legt, dafs 4surdh
und 4surh ebenso auf einen 4surah zuriickgehen, wie
vésishtbah und vasishthdh auf vdsishthah, d. h. dafs die
dsuréh urspriinglich = dsurasya putrih oder virah sind.

!) Vgl. auch asurabrahmfu CBr. 1, 1, 4, 14. Qand8markfu sind
Purbhitas der Asuras T8. 6, 4, 10, 1. Vigvarfipa, Tvashtar’s Sohn, ist
Purbhita der Dévas und Schwestersohn der Asuras TS8. 2, 5, 1, 1 (of.
MS. 2, p. 38, 1).
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Betrachten wir daher, bevor wir zum Singular des
Wortes dsura iibergehen, die Stellen, an denen

B. Asuré (adéva)

sich findet; und zwar beginnen wir mit dem Asuré

a. Im Rgvéda.

10, 131, 4. Dieser Vers weicht im Metrum vom itbri-
gen Liede ab. Das surdmam vy apibah 5 mag die Ein-
schiebung veranlafst haben; dodh scheint auch V. 5 erst
spiter angehiingt zu sein, und V. 6. 7 sind = 6, 47, 12.
13. Das sutrdm4 V. 6. 7 klingt wieder an das surimam
V. 4. 5 an. — pipéna erscheint nur nach vi; — surima ist
nach Roth (cf. Kuhn's Ztschr. 23, 476 u. Anm.) = surd
+ &ma ,Rausch.® — Der Vers lautet : yuvam surfmam
a¢vind namuclv 8suré sacd | vipipind qubhas patt indram
karmafv fvatam || ,Als ihr euch, o Agvinfu, bei Namuci
dem Asura (= Sohne oder Verehrer des Asura) einen
Rausch angetrunken hattet, o Genien des Glanzes, da halft
ihr Indra bei seinen Thaten.* Gegen Ludwig’s Auffassung
(I, 149), so ansprechend sie sonst wire, scheint mir das
»8acd® zu sprechen. — Der sonst Désa genannte Namuci,
den an anderen Stellen Indra bekdmpft, heifst hier ,8sura®;
und die Agvinen trinken bei ihm Surd. Die Geschichte ist
wohl #hnlich aufzufassen, wie die von Indra, der bei
Tvashtar Séma trinkt (RV. 4, 18, 3. 3, 48, 4; zu namuci
dsura cf. VS. 19, 34. CBr. 5, 4, 1, 9).

5, 40, 5. 9. Zwei Cl6ken inmitten von Trishtubh-
Versen (V. 1—3 Ushnih). Gr. 394 fafst 1—3 und 6—8
als besondere Lieder zusammen und verweist 4. 5. 9 in
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den Anhang. — V. 5 : yat tvd srya svarbhinus tamasi-
vidhyad fsurah | akshétravid yath4 mugdhé bhuvaniny
adtdhayuh | ,Als dich, o Sonne, der Asura Svarbhanu ver-
finstert hatte, da glichen die Geschopfe einem Manne, wel-
cher, der Gegend unkundig, sich verirrt hat.* — 9. yam
vii siryam svarbhfnus tamasividhyad 4surah | atrayas tam
anv avindan nahy anyé acaknuvan | ,Die Sonne, welche
der Asura Svarbhanu verfinstert hatte, fanden die Atris
wieder auf; denn kein anderer war dazu im Stande.“ —
Zu svarbhanu 4sura cf. MS. 2, p. 6, 16. 48, 11. TS. 2, 1,
2,2. CBr. 5, 3, 2, 2.

b. Im Atharvavéda.

phsurd®, fem. ,Asurf® ist auch im AV. nicht hiufig.
Eine surf macht ein Kraut ,Aussatz-heilend® 1, 24, 2. 1
(cf. Ind. Stud. 4, 417. Z. 391 und o. p. 89 : AV. 6, 109,
3. 2, 3, 3). Ferner lesen wir in einem Liebeszauber 7, 38,
2 : womit die Asurt den Indra zwang, damit zwinge ich
dich.“

phsurd® heifst aber auch ,was von den Asuras stammt?;
so werden 8, 5, 9 krty4 ngirasih, dsurth etc. unterschieden
pZauber, die von den Angirasen oder Asuras kommen. ¢

Hsura (so mss.; cf. Whitney’s Index) 20, 135, 10 ist
ganz zweifelhaft.

c¢. In den Bréhmanas.

Im Sinne ,ein Asura® finden wir 4surd TS. 2, 6, 9,
4. 5. Chand. Up. 8, 8, 5. 4asurt Ait. Br. 2, 22. — cf.
namuci, svarbhinu o. s. a.

Daneben 4suryah prajah (Gegensatz déivyah) CBr.
13,8,1,5. 2, 1. 4sura mantra Katy. Cr. 8. 1, 10, 14
(asuradévatikah Comm.).
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C. Der Singular des Wortes asura (adéva).

Wenn dsurfh und 4surdh = dsurasya putrih und dsura-
sya putrah sind, so miifste der Singular 4surah der ,Vater®
oder der ,Oberste der Asuras® sein. Dieser Singular er-
scheint meines Wissens nur an 4 Stellen des Rgvéda und
an 2 resp. 3 Stellen des Atharvavéda?).

a. Im Rgvéda.

An dreien von den 4 Stellen, w6 der Sing. dsurah
(adévah) im RV. crscheint, steht er in den Verbindungen
asurasya virdin 2, 30, 4. 7, 99, 5 und asurasya méiyinah
10, 138, 3 am Schlusse des Pada’s (S. o. p. 60). Es wiire
also nicht unmdoglich, dafs das Wort 4sura (statt &surd)
durch die Erinnerung an bekannte Pida-Schliisse (mit dem
gottlichen Asura) hierhergezogen worden sei. Andernfalls
miifste die Bedeutung des Wortes an diesen Stellen sein :
pder Teufel Oberster“, und zwar entweder im eigentlichen
Sinne des Wortes, oder im schmihenden Vergleiche, wie

. auch wohl bei uns mitunter ,Teufel, ein wahrer Teufel“

statt ,Anhiinger oder Kind des Teufels* gesagt wird.

10, 138, 3 : vi stry6 madhyé amucad ratham divé
vidad dasfiya pratiminam 8ryah | drlhani piprér asurasya
miyina indré vy 8syac cakrvim rjigvans || ,Die Sonne
spannte mitten am Himmel ihren Wagen ab, es fand der
Arier einen Helden, der es mit dem Désa aufnimmt. Die
Festen Pipru’s, des zauberischen Asura (oder : zauberisch

1) Der Asura oder Asura (Comm. : asuranidar¢anam) ﬁpast. Cr. 8.
5, 14, 1, auf den mich Herr Prof. Delbriick freundlichst aufmerksam
macht, ist mir unverstindlich geblieben. Zu vergleichen whren viel-
leicht Stellen, wie AV. 1, 24, 2. 7, 38, 2. (cf. p. 93) u. MS. 1, p. 189,
15 ete. (cf. p. 91). — 8. auch ,Berichtigungéh und Nachtriige.*
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wie der Asura, d. h. éin wahrer Teufel an Zauberkraft)
zerstorte Indra, indem er es durch Rjigvan ausfithren liefs
(oder in Gemeinschaft mit Rjicvan handelte).* — Pipru ist
wohl ein menschlicher Feind des Rjigvan (cf. L. ITI, 149).
Die Mayah des Pipru sind auch sonst bekannt cf. 6, 20, 7
(1, 51, 5).

7, 99, 4. urum yajiifya cakrathur u l6kam janayantd
siryam ushfsam agnim | ddsasya cid vrshaciprasya maya
jaghnathur narf prtanijyéshu | — 5. indrdvishnft drmhitd
¢ambarasya nava purd navatim ca ¢nathishtam | catam
varcinah sahasram ca sikam hath6 apraty asurasya virdn ||.
Zu 5a—c. cf. 2, 14, 6. In V.4 ribmt der Dichter,
dafs Indra und Vishnu selbst des stierbackigen Dasa (cf.
L. z. 153; oder des Dé4sa Vrshagipra?) Zauberkiinste ver-
nichtet haben. V. 5 konnte iibersetzt werden : ,Indra
und Vishnu, ihr zerstortet 99 feste Pliitze des Cambara;
100 und 1000 Mannen des Varcin, dieses Asura (Teufels)
schlagt ibr alle miteinander, (unwiderstehlich) ohne Wider-
stand zu finden“. Besser ist aber, wie ich glaube, dieser
Vers so aufzufassen : ,ihr zerstdrtet 99 feste Plitze des
Cambara und durchbohrtet die 100 und 1000 (Mannen cf.
2, 14, 6) des Varcin alle miteinander : ohne Widerstand
pflegt ihr ja die Mannen des Asura (sc. des Obersten der
Teufel) zu schlagen®. ¢nath heifst vorzugsweise ,eine
Person durchbohren, kann also sehr wohl auch zu Pida ¢
gezogen werden; und die nachdriickliche Stellung von
hathah sowie seine prisentische Form gegeniiber dem
Praeteritum ¢nathishtam & scheint darauf hinzuweisen, dafs
sich d im Sinne eines allgemein gilltigen Satzes an die
Erzéhlung der vorhergehenden Pddas anschliefst.

2, 30, 4. brhaspaté tapushicnéva vidhya vrkadvaras6
asurasya virdn | yathd jaghantha dhrshatd purd cid éva
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jahi ¢atrum ssmikam indra | Es ist mir sweifelbaft,
ob asura hier den Obersten der Teufel bezeichnet, oder
als Schmihwort aufzufassen ist : die Feinde im Himmel
und auf .der Erde gehen in der Phantasie des Dichters
neben einander hin; sein Gebet scheint sich zwar wesent-
lich gegen menschliche Feinde zu richten : aber der Feind
des Dichters und seiner Freunde ist diesem gleichzeitig
der Feind des Gottes. — Die ersten beiden Verse des
Liedes preisen Indra in seiner himmlischen Thitigkeit,
ebenso wohl auch V. 3. Die folgenden Verse fordern
dann den Gott auf, dem Verehrer zu helfen und die Feinde
zu vernichten, so wie er frither gethan. Die beiden Ava-
sinas des vierten Verses sprechen offenbar den gleichen
Gedanken in verschiedener Form aus; und entsprechen
den beiden Avasinas des dritten Verses : wie du in deiner
himmlischen Thitigkeit den Feind besiegt hast (V. 3), so
schlage unseren Feind. ¢atrum asmfkam 4 d ist wohl
collectivisch zu fassen und auf asurasya virin zu beziehen;
der Singular mag durch den analogen Schlufs von V. 3
eingetreten sein. Das ax. ley. vrkadvaras ist schwierig;
Ludwig (I1I, 153) falst vrkadvaras asura als , Vrkadvaras
Konig der Candikas (cf. V. 8) auf, und verweist auf 10,
93, 14, wo asura = Herr sei; wir haben aber gesehen
(cf. 0. p. 67 f.), dals dort wohl asuré magh6nim zu lesen
ist; fur asura = Herr schlechthin bliebe somit nur der
zweifelhafte Vers 1, 126, 2 iibrig. Wir konnten aber
ganz wohl iibersetzen ,die Mannen des Vrkadvaras, dieses
leibhaftigen Teufels*; dann wire Vrkadvaras = dem
vrshabha c¢andikdnim V. 8. dvaras sieht wie eine era-
nische Form = skr. dhvaras aus, cf. 2, 23, 5. 4, 23, 7%);

1) dvar8 dvarishu 1, 52, 8 sind wohl mit L. 967 zu skr. dvAr, dur
zu stellen; of 2c¢. u. Ait. Br. 8, 42.
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Vrkadvaras kénnte also die halbsanskritisirte Form eines
eranischen Eigennamens Vehrkadvaranh sein. Andrerseits
ist die Wurzel dhvar im Sanskrit selten; es liegt daher,
wie ich glaube, niher, mit dem PW. zu vermuthen, dafs
vrkadvaras aus vrkadhvaras corrumpirt ist; in diesem Falle
konnten wir vrkadvaras als schmiihendes Beiwort zu asura
suffassen = tiickisch wie ein Wolf (cf. Gr.). — brhaspaté
4 a beziehen wir wohl am besten auf Indra'); #hnlich ist
savitré V. 1 aufzufassen : rtam dévaya krnvaté savitra
indrdya steht fiir indrdya rtam krnvaté yathd dévah savitd
rtam krndti. Somit wire V. 4 zu tibersetzen : ,Triff wie
Brhaspati mit glithendem Schleudersteine die Mannen des
tickischen Asura : wie du ihn kithnen Muthes von jeher
schlugst, so schlage auch jetzt unseren Feind, o Indra®.
Der Asura ist wohl der Teufel Oberster, dessen Verehrer
zu bekidmpfen besonders die Aufgabe des Brhaspati, des
Genius der Andacht, ist. V. 8 finden wir diejenigen Ver-
ehrer des Asura specialisirt, mit denen der Dichter und
seine Freunde Krieg fithren : es sind die Candikas. (an-
dika ist nach Pan. 4, 3, 92 Nomen proprium einer Gegend ;
urspriinglich war es wohl Vélkername.

Wir wenden uns jetzt zu dem mehrfach besprochenen
Hymnus 10, 124, wo wir neben einem Pitar Asura V. 3
die Asuras V.5 finden. — V.7 (jagatf) gehtrt wohl kaum
dem urspritnglichen Liede an; ebensowenig V. 8 und 9.
Auch V. 6 scheint erst spiiter den vorhergehenden Versen
angehiingt zu sein. — Ich iibersetze V. 1—53%).

1. imam n6 agna upa yajfiam 8hi paficayAmam tri-
vrtam saptatantum | as6 havyavil uta nah purégd jyog
éva dirgham tama 4¢ayishthah || b = 10, 52, 4d ,Komm

Hef 2,1, 83 p. 53 und p. 12 Anm.
*) Bergaigne iibersetzt dieses Lied 3, 145.
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herbei, o Agni, zu diesem unserem Opfer, das in fiinf
Giingen, drei Wendungen und sieben Fiden verlduft; sei
uns Opferfahrer und Fiihrer : zu lange schon liegst du in
tiefem Dunkel®.

2. adévid dévah pracatd gubd yan prapagyamind
amrtatvam &mi | ¢ivam yat santam aqivé jahimi svit
sakhydd arantm ndbhim émi | ,Indem ich, der Déva,
heimlich und verborgen von ihm gehe, dem Dévafeinde
(oder von ihm, der nicht Déva ist), sehe ich dabei Un-
sterblichkeit vor mir. Da ich unfreundlich den mir freund-
lich gesinnten verlasse, gehe ich aus meiner Freundschaft
in eine fremde Sippe“.

3. pagyann anyasyf atithim vayly4 rtasya dhima vi
mimé purfpi | ¢amsimi pitré asuriya cévam ayajhiydd
yajiiyam bhgam émi | ,Indem ich (immer wieder) den
Gast eines anderen Zweiges sehe [d. h. einen anderen
Agni? oder mich als solchen sehe = es bin??)], durch-
messe ich viele Opferstitten : ich wiinsche Heil dem Vater
- Asura (= sage ihm Adieu; cf. L. 957. Gr.) und gehe vom
unreinen zum reinen Opferantheil®.

4. bahvih samé akaram antar asminn indram vrninah
pitaram jahfmi | agnih s6mé varupas té cyavanté paryavard
réshtram tad avAmy 4yan || ,Viele Jahre schaffte ich in
seinem (sc. pitur asurasya) Dienste, jetzt erwiihle ich mir
Indra und verlasse den Vater : Agni, S6ma, Varupa
riitteln dran (sc. am rishtram pitur asurasya? oder gehen
fort vom Pitar Asura?); nun hat sich die Herrschaft ge-
drebt : das fordere ich durch mein Herbeikommen®.

) Agni ist der atithi, seine vay&h (Zweige) sind die anderen Agnis
1, 59, 1. 8, 19, 33, und die anderen Wesen 2, 35, 8. Eine Anspielung
darauf scheint in diesem PAda zu stecken ; vayd = ,Geschlecht* wiirde
nur hier vorkommen.
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5. nirmiy& u tyé asuri abhfivan tvam ca mé varuna
kimayasé | rténa rijann anytam vivifican mama rishtrasys-
dhipatyam 6hi | ,Nun sind die Asuras machtlos’) ge-
worden; und wenn') du, o Varupa, nach mir Verlangen
trigst, so komme, o Ktnig, der du Recht vom Unrecht
unterscheidest, und sei Oberherr iiber mein Reich (oder
iiber mich und das Reich)“.

Das Lied ist allem Anscheine nach nicht alt. Das
zeigt schon der Wortschatz : ayajfiiya V. 3 erscheint im
RV. nur hier; adhipatya (so Pada-P.) V. 5 wire ax. ley.,
adhipati und 4dhipatya finden sich sonst im RV. nicht;
samd V. 4 ist im RV. selten. Aehnlich verhilt es sich
mit den folgenden Versen : prakica 6, kavitva T (cf.
kavitvana 8, 40, 3) kommen im RV. nur hier vor; bi-
bhatsu 8. 9, anushtubh 9 sind im RV. sehr selten. —

Wer in diesen fiinf Versen redet, ist schwer zu be-
stimmen. Nach Hill. 108, cf. 110 u. Anm. spriche der
Rshi; V. 3 lifst sich aber, wie ich glaube, nur Agni in
den Mund legen. Mir schiene es am einfachsten, V. 2—5
als Antwort Agni’s auf die Aufforderung V. 1 aufzufassen
(cf. Gr. L. 957) : die directe Nennung Agni's in 4c.?)
widerspriche einer solchen Auffassung nicht, wenn wir
cyavanté so fibersetzen, wie ich oben gethan habe. —
Keinesfalls ist aber der Pitar Asura V. 3 = Varuna. 3c
ist gewils von L. und Gr. richtig gefafst®), und nirmiya
V. b kann nicht truglos, sondern nur machtlos heifsen *).

1) of. 88y.

%) cf. dbrigens Stellen, wie 7, 89, 5 : Agné gird diva & prthivya
mitramp vaha varupam indram agnim |, und die BrAhmanpas (vgl. Kuhn’s
Literaturblatt 1, p. 170).

8) cf. PW. s. giva ba; svasti 8.

4) cf. T8. 6, 5, 1, 2. u. vimdya RV. 10, 73, 7.

T%*
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Wenn dem so ist, so stehen die Asuras und Varupa V. 5
in einem ausgesprochenen Gegensatze; V. 3 verlifst Agni
den Pitar Asura, dadurch werden die Asuras machtlos V. 5
und die Herrschaft geht auf die Dévas Indra V. 4, und
Varuna V. 5 itber. Zudem wiire die Anwendung solcher
Ausdriticke, wie adéva, ayajfiiya auf Varuna und solche
Dinge, die zu ihm in Beziehung stehen, hochst auffillig.
Vor Allem ist aber Varuna, wie wir oben gesehen haben,
keineswegs xatr’ é§. der Asura oder gar der Asura Pitar.
— Auch der Asura Pitar AV. 5, 11, 1 kann meines Er-
achtens nicht, wie Hillebrandt (p. 88. 110) will, auf
Varuna bezogen werden. Der Vers lautet : katham mahé
asurdybravir iha katham pitré harayé tvéshanrmpah |
prenim  varupna dakshindm dadivin punarmagha tvam
manasicikitsth |. Meiner Meinung nach wird in diesem
Verse Varuna gefragt, wie er sein Verhalten vor dem
grofsen Vater Asura, dem Hari, verantwortet habe'). Ob
der Pitar Asura als Div Asura, oder = Dy4us zu fassen
ist, oder etwa der spiitere Hari®) so genannt wird, lifst
sich nicht entscheiden. —

Wir sahen bereits, dafs der Wortschatz des Hymnus RV.
10, 124 auf eine relativ spiite Zeit hindeutet. Ebenso ist der
Inhalt des Liedes, wenn ich nicht irre, nur unter der Voraus-
setzung verstindlich, dafs der Verfasser desselben zu den
jingsten Rgvéda-Dichtern gehtrt. Wie der Rshi, welchem
wir das Yama-Yami-Lied 10, 10 verdanken, sich iiber das
unmoralische Verhiltnifs des ersten Menschenpaares Sorgen

1) Die Unterbaltung zwischen Varuna und Atharvan scheint bald
in Verwirrung zu gerathen; man erwartete, dals V. 4 Varupa spriiche.
Das Lied ist iibersetzt von Ludwig, Anschauungen des Véda p. 43.

%) Fir das Vorkommen der spiteren grofsen Gottheiten in alten
Texten cf. z. B. Miitr. 8. 2, 9, 1 (p. 119, 3 ff.).
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machte (cf. p. 6; vgl. auch p. 71 f); so scheint es dem
Dichter unseres Hymnus aufgefallen zu sein, dafs der in
den alten Liedern so hoch gefeierte Asura Pitar, den er
natiirlich mit den ihm geldufigeren dévafeindlichen Asuras
zusammenwarf, so gar tief gesunken war. Sobald sich
unser Rshi die Frage vorgelegt hatte, wie diese Thatsache
zu erkliren sei; mufste sich ihm die Lésung des Problem’s
fast von selbst ergeben : der Priester Agni hat sich vom
Pitar Asura abgewandt und ist zu den Dévas gegangen;
und ohne Agni kein Opfer, ohne Opfer kein Gedeihen
(cf. Ait. Br. 3, 39; z. vgl. 42. 49). —

Ganz dhnlich verhilt es sich mit dem Liede AV. 19,
56 : Der Svapna (Schlaf und Traum) stammt (V. 1) aus
Yama’s Reich, und ist gebildet im Schofse des Asura
(asurasya yo6ndu am Pada-Schlufs cf. o. p. 61); Yama
scheint also hier der Asura zu sein. Von den Asuras
geht er aber zu den Dévas (V. 3), und diese verleihen
ihm die Oberherrschaft [cf. Stellen wie AV. 6, 109, 3
p- 89; und den Wettstreit Yama's und der Dévas
(analog dem Wettstreite der Dévas und Asuras) TS. 2,.
1, 4, 3 sub 4].

b. Im Atharvavéda.

19, 56, 1 haben wir soeben besprochen. Aufserdem
erscheint der Singular des Wortes asura (adéva) im AV.
zwei Mal : 13, 4, 41 : sa stanayati sa vi dybtaté sa u
agménam asyati | 42 : papiya vi bhadrdya v& purushiyX-
suriya v4 || und 8, 6, 5 : yah krshnah ké¢y 4sura stam-
baja uta tundikah | ariyfn asyf mushkfbhyim bhamsasd
’pa hanmasi || —

Wihrend an den ibrigen Stellen der Singular des
Wortes asura (adéva) den Obersten der Teufel zu be-
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zeichnen scheint, dessen Sthne oder Verehrer die Asuras
sind ; haben wir in diesen beiden Versen des AV. wohl
ein Glied der Asura-Classe darunter zu verstehen. Ist
unsere Erklirung des widergdttlichen Asura im RV. richtig,
80 miifsten wir an den beiden Stellen des AV. eine secun-
dire Bildung annehmen : der Singular asurah hitte sich
hier erst aus dem Plural asurah etwa nach Analogie von
dévah neben dévih entwickelt'). Da der Singular von
asura = ,der Teufel Oberster® sehr selten ist, so wiire eine
solche secundire Bildung dsurah = #&surdh durchaus nicht
unméglich, zumal auch 4surdh = ,das einzelne Mitglied
der Asura-Classe nicht sehr hiufig vorkommt (cf. o. p.
92 f.); andrerseits macht es uns grade die geringe An-
zahl der Stellen, an denen der Singular von dsura (adéva)
und das Wort fsuréh (als Singular zu dsurfh) erscheinen,
unmdglich, in dieser Frage zu einem sicheren Resultat zu
gelangen. Wir werden uns damit begniigen miissen, fest-
gestellt zu haben, dals das Wort ésura (adéva), mindestens
in den Védas und Brihmanas, ganz vorzugsweise im Plu-
ral gebraucht wird; dafs der Singular zu dsurfh in der
Regel 4surdh lautet; und dafs 4surah in der Mehrzahl der
Fille den Obersten der Asuras zu bezeichnen scheint.

4. Der Asura und die Asuras.

Fassen wir, bevor wir weitergehen, kurz zusammen,
was wir bisher iiber die Stellung der widergtttlichen Asuras
erfahren haben.

Im Rgvéda und im Atharvavéda erscheinen die Asuras

1) cof. iibrigens p. 45, Aom. und p. 91 u.
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vorzugsweise als Gegner der Dévas und der Dévaverehrer;
sodann als eine Classe von Wesen, die neben den Dévas,
im AV. auch zusammen mit Menschen, Manen und Rshis
genannt wird. In den Brahmanas sind sie durchaus
Gegner, und zwar ebenbiirtige Gegner der Dévas, anfangs
sogar diesen bisweilen iiberlegen : das Opfer ist die Waffe,
womit beide um die Herrschaft, um Dasein und Wohlsein
kimpfen; schliefslich sind die Dévas stets siegreich, doch
kostet es ihnen mitunter Mithe genug, die Oberhand zu
gewinnen. Zwar treten mitunter auch andere Classen von
Wesen in den Kampf ein ; so stehen TS. 2, 4, 1, 1 die Manen
und Menschen auf Seiten der Dévas, die Rakshasen und
Pigicas auf Seiten der Asuras, wobei die Dévas die Rak-
shasen auf ihre Seite locken miissen, ehe es ihnen gelingt,
die Asuras zu iiberwinden; im Wesentlichen spielt sich
aber der Kampf zwischen den Dévas und Asuras ab. Wie
ein rother Faden zieht sich dieser Kampf durch die Brih-
mana-Literatur. Wo es gilt zu zeigen, dafs eine bestimmte
Opferbandlung so und nicht anders ausgefithrt werden
mufs, um wirksam zu sein, da miissen in der Regel die
Dévas und Asuras herhalten; die Dévas opfern richtig,
und gedeihen, die Asuras opfern falsch, und verschwinden :
daher soll der Priester das Opfer so verrichten, wie die
Dévas es verrichtet haben; so gedeiht der Yajaména, dem
Bhratrvya aber geht es schlecht. Ganz dhnlich finden wir
gelegentlich einen Wettstreit der Dévas mit Yama (TS.
2, 1,4, 3; cf. AV. 19, 56 p. 101) und einen Wettstreit
der Dévas (TS. 2, 2, 11, 5) oder einiger Rshis unter ein-
.ander (TS. 3, 1, 7, 3) verwandt. —

In welchem Verhiltnisse stehen nun diese widergdtt-
lichen Asuras zu dem Asura, welcher der h8chste Gott
ist? Wire ein Uebergang von dem Asura zu den Asuras
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innerhalb derselben historischen Entwickelungsreihe iiber-
haupt denkbar?

Ich glaube nein. In der iltesten uns erreichbaren
Periode der indischen Religionsgeschichte hat das Wort
pasura® durchaus die Bedeutung ,der hichste Gott” : es ist
ein Ehrentitel, welcher urspriinglich dem Dy#us angehdrt,
und im Laufe der Zeit von diesem auf Varuna, auf Indra,
auf andere Dévas iibergeht. Diese Entwickelung ist, so-
weit ich sehen kann, eine ganz allm#hliche : nirgends ein
gewaltsamer Rifs, eine Animositit gegen Dyfus, wodurch
sein stehendes Epitheton discreditirt worden wire?!); viel-
mehr gleitet der Titel yasura® ruhig weiter, und bleibt nur
voriibergehend an dem grade angerufenen Gotte gleichsam
hingen. Dabei sinkt das Wort ,asura® keineswegs zu
einer Bezeichnung niederer Gottheiten herab, wodurch
etwa ein Uebergang zu niederen Dimonen hitte vermittelt
werden konnen : auch an den zwei Stellen, wo der Plural
von asura auf Dévas angewandt wird, ist asura eine ehrende
Bezeichnung zweier hochgepriesener Gotterclassen, deren
eine Gotter wie Varuna und Mitra in sich schliefst. Als
Epitheton der Dévas im Allgemeinen wiire asura im Rgvéda
ein Mal moglich (1, 108, 6. cf. p. 76), 2 Mal allenfalls
zuliissig (10, 82, 5. 8, 97, 1 cf. p. 87 f.), nirgends wahr-
scheinlich (cf. besonders die Stellen des AV. p.89). Von
einem Uebergange zur Bedeutung ,niedere Gotter® ist
keinesfalls etwas wahrzunehmen. — Sind uns nun keinerlei
Mittelglieder tberliefert, die einen Bedeutungsiibergang

1) cf. allerdings RV. 6, 44, 22, wo pani und pitar vielleicht zu-
sammengehdren und auf dyfus zu deuten sind (? cf. astabhlyat; vgl. -
auch 10, 124 o. p. 97 ff.); doch darf man aus derartigen vereinzelten
Stellen nicht ein #hnliches Ereignifs fiir die vedischen Inder erschliefsen

wollen, wie es die zarathustrische Reform fiir die Eraner war. — Ueber
den méchant pére vgl. Berg., Index II s. pdre.
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von dem gbttlichen Asura zu den widergbttlichen Asuras
verstindlich machen kénnten; so fehlt uns sogar der ge-
ringste Anhalt zur Vermuthung, dafs solche Mittelglieder
ehemals vorhanden gewesen wiiren. Erscheinen doch die
Asuri adévah bereits im Rgvéda, und zwar in Hymnen,
denen andere Hymnen mit dem gottlichen Asura nahe
genug stehen. Am hiufigsten sind zwar die widergott-
lichen Asuras im 10. Buche dieser Sammlung; im 3., 4.
und 9. Buche wird asura nur von Géttern gebraucht; und
im 8. erscheinen die Asurf adévih erst am Schlusse des
Buches (96, 9. 97, 1; es folgt nur in dem sehr spiten
Verse 101, 12 ein Derivatum vom gottlichen ,asura®).
Im ersten Buche wiire aber zu asurfih 108, 6 der Asura
110, 38 zu vergleichen ; vor allem ist aber zu beachten, dals
sich die Asurf adévah mitten im 2., 5., 6. und 7. Buche
zeigen. Auf die Asurasya virgh 7, 99, 5 folgt zwar kein
gottlicher Asura innerhalb dieses Buches ; aber schon 13,1
erscheinen die widergottlichen Asuras : asuraghné@ (sc.
agnayé) manma dhitim bharadhvam | Im 6. Buche (22,
4) lesen wir : kas té bhigah kim vayé dudhra khidvah puru-
htita puruvasé ’suraghnah ||, withrend 30, 2. 36, 1, sogar
noch innerhalb derselben Gruppe (Indra-Lieder cf. Gr.),
Indra’s Asurya = ,hochste Gottesmacht® gepriesen wird.
Im 2. Buche finden wir 30, 4 einen widergdttlichen Asura,
wihrend 33, 9. 385, 2 asura = ,hdchster Gott® in seinen
Derivaten asurya und asuria erscheint. In 5, 40 mogen
die Verse 5. 9 (Anushtubhs, eigentlich Cl6kas inmitten von
Trishtubh-Versen) eingeschoben sein (so Gr.)'). —

1) Zwar folgt dem asurahan 7, 18, 1 innerhalb derselben Gruppe
(excl. den Nachtrag; cf. Gr.) kein gbttlicher Asura, ebensowenig dem
widergdttlichen Asura 2, 30, 4; doch will das wenig bedeuten, da
diese Gruppen nach Gr. (Uebers. I, p. 2; cf. Delbriick, Jenaer Litera-
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Einen Uebergang des Begriffes , asura = hochster Gott®
in den Begriff ,asurf adévah® innerhalb der indisch-brah-
manischen Entwickelung werden wir somit fiir ausge-
schlossen halten mtiissen. Es bleibt demnach nur die An-
nahme iibrig, dafs die jiingeren Asuri adévih von aufsen
in die brahmanische Welt hereingetragen seien, und zwar
scheint dies in einer Zeit geschehen zu sein, da das Wort
pasura® in seiner ilteren Bedeutung noch gebraucht wurde'),
aber bereits obsolet zu werden begann.

Wir stehen jetzt der Frage gegeniiber, woher den
brahmanischen Indern die widergéttlichen Asuras gekom-
men sind.

Die Vermuthung liegt nahe, dafs diese Asuras zu dem
Gotte feindlicher Nachbarstimme in Beziehung stehen :
dafiir spricht besonders ihr ausgesprochener Gegensatz zu
den Dévas, ihre Bezeichnung adéva = ,den Dévas feind-
lich“ oder, sofern die Asuras als Verehrer des Asura ge-
fafst werden diirfen, = ,die nicht an die Dévas glauben®;
dafiir spricht auch, dafs in den BrAhmanas ibr Verhaltnifs
zu den Dévas dem des Bhritrvya zum Yajamina analog
ist. Und zwar scheint der Umstand, dafs der Gegensatz
der Asuras und Dévas nicht als ein nationaler, sondern
vielmehr [besonders in der Brihmana-Literatur®)] als ein
wesentlich theologischer behandelt wird, darauf hinzuweisen,

turzeitung 1875, p. 867) einfach nach absteigender Verszahl geordnet
sind. .

!) of. auch die schmihenden Epitheta vrkadvaras RV. 2, 30, 4;
adéva 8, 96, 9 fiir den und die widergdttlichen Asuras.

%) Dafs in den BrAhmanas die Asuras und Dévas als ebenbiirtige
Gegner erscheinen, ja die ersteren mitunter anfangs den D&vas iiber-
legen sind, mag zum Theil auf der Erinnerung an den alten Asura
beruhen, welcher einst die schone Welt regierte. cf. oben p. 100 f.
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dafs dieser dévafeindliche Asura der Gott arischer Stimme
war.

Eine derartige Annahme fiénde ihre Bestitigung in dem
‘Worte y,asura® selbst : die brahmanischen Inder wiirden
den Gott eines feindlichen Stammes, der einen anderen
Namen getragen hiitte, gewils nicht mit dem Worte iiber-
setzt haben, das bei ibnen den hochsten Gott bezeichnete,
und auch dann, als seine Bedeutung blasser zu werden be-
gann, ein Ehrentitel ihrer Gotter blieb. ,Asura® muls
also der alte Name jenes Gottes gewesen sein, der den
brahmanischen Indern zu einem widergdttlichen Wesen
wurde : und ein solches ,asura® kennen wir als urarischen
Beinamen des alten indogermanischen Himmelsgottes.

Dévafeindliche arische Stimme werden in der That im
. Rgvéda erwihnt : 10, 38, 3 finden wir neben ddsa adéva
auch Arya adéva (cf. AV. 5, 11, 3). Diese Arys adévth
konnen ganz wohl mit den Asura-Verehrern identisch sein.
Wenn gelegentlich ein Feind bald Désa, bald Asura ge-
nannt wird (z. B. Namuci cf. p. 92), so ist zu bedenken,
dafs beide Ausdriicke sehr leicht zu Schm#hworten werden
konnten : besonders mufste es nahe liegen, einen feindlichen
Arier dadurch herabzusetzen, dafs man ihn den Désas
gleichstellte.

b. Ahura Mazdd und die Asuras.

Auf den ersten Blick schiene es am niichsten zu liegen,
die Asura-Verehrer unter den indo-arischen Stimmen zu
suchen, welche sich der brahmanischen Ordnung nicht
fugen wollten : dieselben mégen am alten Dyius Asura
festgehalten haben, wiihrend er bei den vedischen Indern
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dahinschwand. Aber der Asura Dyfus stand in keinem
Gegensatze zu den Dévas : diese waren ihm untergeordnet,
wie die Familie dem Hausherrn unterthan ist; von einem
hiuslichen Zwiste zwischen Vater und Sthnen wissen wir
auf diesem Gebiete nichts. Nun kann zwar zu einer Zeit
und unter Verhiltnissen, wo die Grinzen eines Stammes
mit denen seines Cultus zusammenzufallen pflegten, der
Gegensatz zweier Stimme wohl in der Entgegensetzung
ihrer Gotter seinen Ausdruck finden; die nothwendige
Voraussetzung dazu wire aber, dafs sich die Gotter des
einen Stammes von denen des anderen Stammes unter-
scheiden. Es liegt aber keinerlei Grund vor, eine wesent-
liche Verschiedenheit zwischen den Gdttern der brahmani-
schen und denen der nicht-brahmanischen Inder anzunehmen:
wenngleich der Dy4us-Glaube bei den vedischen Indern
in Verfall gerieth, so ist doch von einer Animositit gegen
Dy4us nichts wahrzunehmen; und ebensowenig liegt eine
Veranlassung vor, bei indo-arischen Stimmen eine Abnei-
gung gegen die Dévas vorauszusetzen.

Unter diesen Umstinden erscheint die Annahme, die
vedischen Inder hitten unter den dévafeindlichen Asura-
Verehrern indo-arische Stimme verstanden, kaum zuléssig :
denn in diesem Falle miifsten die brahmanischen Inder
das Wort ,adéva® schmihend auf Stimme angewandt
haben, die zwar im Cultus und in der Verehrung des
Dy4us Asura von ihnen abweichen mochten, aber gleich-
zeitig ebenso wie sie zu den Dévas beteten.

Die einzigen Arier, von denen wir sicher wissen, dafs
sie den Asura verehrten und die Dévas verabscheuten,
sind die Eraner des Avesta. Die Verteufelung des Asura
bei den brahmanischen Indern ist daher schon frithe auf
den Zusammenstofs der letzteren mit den Anhingern des
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Zarathustra zuriickgefithrt worden : wie ich glaube, mit
Recht. Nur diirfen wir diesen Zusammenstofs nicht in die
arische Urzeit verlegen : die Eraner lebten ohne Zweifel
schon geraume Zeit von den stammverwandten Indern ge-
trennt, bevor Zarathustra seine reformatorische Thitigkeit
begann. Andererseits stand aber die Sprache des Zara-
thustra der des Véda noch zu nahe, als dafs den vedischen
Indern die Identitit der Worte ,ahura® und ,asura® oder
gar der Worte. ,daéva® und ,déva“ hiitte entgehen kdnnen;
auch wird um jene Zeit die Verschiedenheit beider Volker
in Bezug auf Cultur und Sitte kaum bedeutend genug ge-
wesen sein, um das Bewulstsein der gemeinschaftlichen
Abstammung vtllig zu verwischen; endlich fehlt es, wie
es scheint, keineswegs an Anzeichen dafiir, dafs zarathu-
- strische Eraner brahmanischen Indern benachbart waren?). -
Wir werden mithin das Aufkommen der Asuri adévih bei
den vedischen Indern auf den Gegensatz derselben zu den
Eranern des Avesta zuriickfithren diirfen?®); wodurch nicht
ausgeschlossen ist, dafs spiter die Gotter auch anderer
feindlicher Stimme schmihend ,asura® genannt werden
mochten.

1) cf. Wilhelm Geiger, Ostirfnische Kultur, p. 81. 202. 206. 113.

%) Die bei den Indern sehr ausgepriigte Liebhaberei fiir etymolo-
gische Experimente mag die Verdringung des wohl ohnehin nur noch
halb verstandenen gottlichen Asura’s durch die widergbttlichen Asuras
begtinstigt haben; cf. o. p. 71 f. und MS8. 1, p. 102, 1. 124, 8. — Zu
vgl. ist James Darmesteter, Ormazd et Ahriman, p. 269; daselbst
p. 266 ff. eine von der oben dargelegten v&llig abweichende Ansicht
iiber die Entstehung der widergottlichen Asuras bei den Indern und der
widergtttlichen Daévas bei den Eranern.



Schluss.

Die ilteste uns erreichbare Religionsform der Indo-
germanen scheint ein Polytheismus mit ausgepriigt mo-
narchischem Character gewesen zu sein : schon die formale
Stellung des Wortes ,déva® zum Worte ,dyfus® deutet
auf ein Abhingigkeitsverhiltnifs der Dévas zu Dyfus hin;
und das Epitheton ,pitar® weist dem Dyfus den Dévas
gegeniiber dieselbe -Autorititsstellung zu, die der Haus- -
vater seiner Familie gegeniiber einnimmt.

So zeigt uns weit hinter dem Beginne der Geschichts-
schreibung die Vergleichung der iltesten Sprach- und
Religionsformen, welche uns von den indogermanischen
Stimmen tiberliefert sind, als Herrscher tiber Gotter und
Menschen in hochster Majestit thronend den leuchtenden
Himmelsgott Dy4us Pitar. Von ihm stammen und in ihm
sind die himmlischen Lichtgdtter der Indogermanen, die
Dévas.

In jener entlegenen Zeit, da die Indogermanen bei-
sammen wohnten, war es noch nicht gelungen, die
Personification des hochsten Himmelsgottes vollig durch-
zufithren : neben dem Dy#us Pitar, und in Ursprung und
Wortlaut nicht von ihm unterschieden, stehen die Appel-
lativa dyfus ,Himmel* und dyfus ,Tag%. Wir konnen
daher nicht entscheiden, ob die Dévas in ihrem urspriing-
lichen Begriffe ,Kinder des Vater Zeus“, ,Bewohner des
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Himmels* oder ,lichte Genien des Tages® sind ; am wahr-
scheinlichsten ist, wie mich diinkt, dafs in jener Zeit alle
drei Begriffe in einander spielten.

Wie weit vor der Trennung der indogermanischen
Stimme die Personificirung der einzelnen Dévas durch-
gedrungen war, ist bisher wenig deutlich. Angesichts des
Appellativum’s ,dydus® neben Dyaus Pitar werden wir
fir jene Zeit scharf durchgefiithrte Personificirungen der
Naturkrifte, derart, dafs im Bewulstsein des Verehrers
die urspriingliche Bedeutung des Déva’s nur noch in mytho-
logischer Form empfunden wurde, kaum voraussetzen
diirfen. Dafs Sonne, Mond und Morgenrdthe mit schwa-
chem Anhauche einer Personificirung Verehrung genossen,
scheint sicher zu sein. Meinem vorherrschenden Eindrucke
nach war in jener alten Zeit das Bediirfnils, Naturobject
und Gottheit zu trennen, wenig entwickelt : die Gottheit
erschien dem Menschen eben im Naturobjecte.

Insonderheit konnen wir aber fiir die Periode, welche
der Trennung voranging, in der Annahme gottlicher Per-
sonen weiblichen Greschlechtes kaum vorsichtig genug sein.
Im Rgvéda finden wir neben einigen untergeordneten
Genien und Flufsgdttinnen vorzugsweise Aditi, eine Gdttin,
die meines Wissens bisher nur in Indien nachgewiesen
ist, und Ushas, die Morgenrdthe; das letztere gleichzeitig
ein deutliches Appellativum !). Ganz secundire Bildungen,
wie skr. Indrini, gr. diwws, lat. Juno etc. zeigen uns
eines der Mittel, mit denen spitere Zeiten dem tief em-
pfundenen Mangel einer weiblichen Erginzung der minn-
lichen Gottheiten abzuhelfen suchten. —

Neben den Dévas, welche als Kinder des Dyaus be-

1) Ueber Prthivi 8. o. p. 48.
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trachtet wurden!), haben sich, wenn ich nicht irre, schon
frith andere Gottheiten entwickelt, die urspriinglich nicht
als Kinder des DyAus empfunden worden sind. Dahin
scheinen z. B. lat. Marspiter und skr. Rudra zu gehoren.
Diese Gottheiten mdgen, wenigstens zum Theil, urspriing-
lich bestimmte Erscheinungsformen des alten Himmelsgottes
gewesen sein, die in feststehenden Beinamen des Dyfus
ihren Ausdruck fanden, und unter diesen Namen eine be-
sondere Verehrung genossen ; dhnlich wie Zzvg als Yercog,
Ovgeog, Opxeog, Eeviog ete. (cf. Welcker's Griechische
Géotterlehre 2, 193 ff.) an besonderen Altiren angerufen
wurde. Wir sahen bereits, wie sich bei den Indern und
Eranern, allerdings unter sehr eigenartigen Verhiltnissen,
der Gott Asura-Ahura vom Dyfus Asura abgezweigt hat.
Aehnlich kdnnte Rudra, der Pitar Marutdm, urspriinglich
ein Dyfus Rudra gewesen sein (S. o. p. 54 u. Anm.; 46.
— vgl. r6dast); die Rudrah = Rudrasya putrah verhielten
sich dann zum Rudra (Dyfus), wie die Dévah zu Dyfus.
So scheint auch das Beiwort ,piter® des Marspiter (cf.
Grafsmann in Kuhn’s Ztschr. 16, 114. 161) darauf hin-
zuweisen, dals Mars ein altes Beiwort des Dydus Pitar
gewesen sei; wenn Mars — marut ist, so wiirde sein
Verhiltnifs zu den vedischen Maruts ebenso aufzufassen
sein, wie das des Rndra zu den Rudras. Die Entwickelung
des donnernden und blitzenden Himmelsgottes zu einem
Kriegsgotte konnte nicht auffallen : denn die furchtbarste,
alles vernichtende Waffe ist der Donnerkeil®). So nimmt
Indra der Vajrabahu auch die Stellung des Kriegsgottes
ein; und der germ. Tyr, Zio (skr. Dyfus) mag sich in

1) cf. skr. ushas duhitar divas, aqgvinfu divo napitd; gr. diog mae,
dwog Yvyarne, diog xovgor.
%) Ueber die Beziehungen der 3/ stan zu dyfus im RV. cf. p. 63.
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dhnlicher Weise zum Kriegsgotte entwickelt haben. —
Ob die Rudrd marutah von Anfang an eine eigene Gotter-
classe bildeten, oder urspriinglich nur eine von vielen
Bezeichnungen der Dévas waren, ist bei der Classi-
ficirungswuth der Inder schwer zu bestimmen : haben die
Inder doch selbst aus den Vigvé dévah eine eigene Gotter-
classe gemacht. —

Die Personificirung des Dyfus Pitar wurde von den
nach Westen vordringenden (europ#ischen) Indogermanen
vollig durchgefithrt : dem Griechen ist sein Zesvg, dem
Romer sein Jupiter so gut wie ausschliefslich der hichste
Gott des Himmels, der Vater der Gotter und Menschen.
Auch bei den Ariern schligt die Entwickelung des Dyfus-
Begriffes anfangs eine #hnliche Richtung ein : der Dyfus
Pitar erhilt das ehrende Epitheton ,asura® — ,Herr¢
oder ,Hochster®. Aber bald beginnen die Dévas tiber
ihren alten himmlischen Vater emporzuwuchern. Dieser
Tendenz treten die Eraner in der Reform des Zarathustra
dadurch entgegen, dafs sie die Dévas zu Teufeln stempeln,
ihre Namen grofsentheils der Vergessenheit weihen, ihre
ehrenden Epitheta auf neue Genien ilbertragen; gleichzeitig
verschwindet aber auch der alte Dyfus, um einem abstrac-
teren hochsten Gotte Platz zu machen, welcher Ahura Pitar
mit dem Beinamen Mazd4 genannt wird. Bei den Indern
ilberwuchern die Dévas den Dyfus Pitar Asura vollends :
schon die Rshis des Rgvéda verbinden mit dem Worte
pdyfus® ganz vorzugsweise die rein sinnlichen Begriffe
des Himmels und des Tages; den Ehrennamen des alten
Himmelsgottes, ,asura®, geben sie dem grade angerufenen
Déva; nur noch das Epitheton ,pitar® und einige verein-
zelte Reminiscenzen lassen im RV. seine einstige Grofse
erkennen.

8
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Das vollige Verschwinden des Gottes Dyaus aus dem
indischen Pantheon mag durch den Umstand beschleunigt
worden sein, dals das Wort ,dydus* im Verlaufe der
Rgvéda-Periode das Genus &énderte und zum Femininum
wurde : einerseits lag das feminine Appellativum dyfus im
Sprachgefiihle des vedischen Rshi dem Dyaus Pitar Asura
so nahe, dafs er beide Begriffe nicht vollig auseinander-
zuhalten vermochte; andererseits konnte dieser feminine
Himmel dyéus nicht mehr als pitar asura verehrt werden.
Den Grund dieser Genus-Aenderung werden wir in der
geliufigen Verbindung Dyavaprthivi vermuthen diirfen,
welche, wohl in Folge der prononcirt weiblichen Endung
von prthivi, durchaus als Femininum behandelt wird ).
Dy&véprthivi werden zwar, mit dem Anfluge einer mehr
poetischen Personification, in einigen (wohl jiingeren) Lie-
dern des Rgvéda angerufen; wie vollig aber in dieser Ver-
bindung die alte Herrlichkeit des hdchsten Dyfus, des
Vaters der Dévas dahingeschwunden ist, davon zeugt der
Umstand, dafs Dyévaprthivi, ja sogar Dyfus allein (cf.
RV. 10, 59, 7), das Epitheton dévi erhalten : wihrend die
Inder den alten Beinamen des hichsten Dyfius, ,asura®,
nach und nach den meisten Dévas beilegen, glauben sie
nunmehr dem Dy8us eine Ehre zu erweisen, indem sie
ihn ,déva“ nennen. —

Dem Gotte Dyaus folgte gegen Ende der Rgvéda-
Periode sein Epitheton asura, das bis dahin von einem

f) Man konnte auch an die Analogie von rddasi denken; doch
scheint dieses Wort urspriinglich der Dual eines alten Neutrum’s r8das
gewesen zu 8ein, welcher selbst erst durch die mit dem Femininum
iibereinstimmende Form seines N. A. V. und vielleicht durch Anlehnung
an rodasi’ in die feminine i-Decl. iiberging. cof. r8daséh RV. 9, 22, 5,
das PW. s. rddas u. rddastva, u. Gr. WB. sowie Whitney’s Index zum
Atharvavéda s. rddas.
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Déva zum andern wandernd ein unstites Leben gefithrt
hatte. Historische Verhaltnisse, deren Beschaffenheit wir
bei der Mangelhaftigkeit der Ueberlieferung nur ahnen
konnen, mtissen um jene Zeit einen Gegensatz. zwischen
Indern und Eranern hervorgerufen, oder den ersteren zu
deutlicherem Bewufstsein gebracht haben : Zeuge dieser
Verhiiltnisse ist der dévafeindliche Asura und seine Genien
und Verehrer (,asurasya virah®), die Asuras, welche jetat
in der vedischen Literatur erscheinen und den alten gott-
lichen Asura vollends verdringen. So richen sich die
Dévas an Ahura Mazdé : aber schon sind die Tage ihrer
Herrlicbkeit auch in Indien gezihlt.

Indem der altindogermanische Polytheismus mit pro-
noncirt monarchischer Spitze, welcher, wie ich gezeigt zu
haben hoffe, noch die Religion der vorvedischen Inder
bildete, kurz vor und wihrend der Rgvéda-Periode seine
monarchische Spitze verlor, bildete sich der sogenannte
Henotheismus aus, der mithin auch in Indien eine Zeit
religidsen Verfalles darstellt; eines Verfalles, der am
Schlusse der Zeit, welcher die Rgvéda-Hymnen angehdren,
zur fast volligen Auflésung des alten Gotterglaubens fiihrte.
Die beginnende Sammlung der Hymnen mufste den Ver-
fall beglnstigen, die endgiltige Redaction des Rgvéda
ibn vollenden : zeigten doch die gesammelten Hymnen
nur zu deutlich, wie dieselbe Gottheit, vor der sich in
dem einen Liede alle tibrigen Gotter beugen, im n#chsten
Liede vor einer anderen fast in den Staub sinkt. So tont
denn schon aus dem Rgvéda (10, 121) die bange Frage :
wer ist der Gott, dem wir dienen sollen ?

8*
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Auf diese Frage war eine zwiefache Antwort mdglich.
Entweder tibernahm eine neue Gottheit die Weltregierung,
oder es begann eine Zeit des Zweifels, der Skepsis; nicht
des Zweifels an der Existenz der Dévas, denn diese haben
fiir den Inder ebenso viel oder ebenso wenig Realitdt, wie
die tibrige Welt; sondern an ihrer Grafse und Macht.

Beide Wege wurden bereits von den Dichtern des
Rgvéda betreten (cf. 10, 121, 10 und 10, 81. 82; andrer-
seits 10, 129). —

Der Versuch, neue Gotter an die Spitze des Weltalls
zu stellen, milslang zunichst vollkommen. Diese erfunde-
nen abstracten Gottheiten hatten kein Leben; und die
Bemiithungen der Brabmanen, denselben ein frischeres
Leben einzufl5fsen, indem sie ihnen Legenden andichteten,
dienten nur dazu, sie vollig auf das Niveau der alten
Dévas herabzuziehen. Diese sanken immer tiefer : tritt
uns schon im Rgvéda der Gedanke ,gieb du mir, ich gebe
dir¢ unverhiillt genug entgegen, so wird in der Br&hmana-
Literatur das Opfer die eigentliche Macht : dem, der das
Opfer recht kennt, kann die Frucht des Opfers nicht ent-
gehen; und die Aufgabe der Dévas beschriinkt sich in
den Brihmanas wesentlich darauf, das ,Warumé der
Opferwirkung zu illustriren. — Im Volke halten sich
zwar noch die alten Dévas, den kriegerischen Indra an
der Spitze; aber fast jede Spur von der Idee, die wir
mit dem Begriffe der Gottheit verbinden, ist geschwunden :
Indra und seine Genossen sind zu einer Art niederer
Gottheiten, freundlicher Dimonen geworden.

Da entstehen, ankniipfend an alte Gotternamen, zwei
neue Hauptgottheiten, deren jede ihren Verehrern die
hiochste Gottheit ist, Vishnu und Rudra-Civa; aber diese
scheinen die Wurzeln ihrer Kraft nicht mehr in der brah-
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manischen Religionsentwickelung zu haben, sondern im
Anschlusse an Gottheiten der Urbevtlkerung entstanden
zu sein, auf welche die Namen alter indo-arischer Gotter
tibertragen wurden; wofern es nicht Bildungen indo-
arischen Volksbewufstseins sind, die sich unabhingig vom
brahmanischen Priester - und Gelehrtenthum entwickelt
haben.

Diese Gottheiten werden noch jetzt, in Verbindung
mit Brahman, dem abstracten Reprisentanten der alten
brahmanischen Ordnung, von den Indern verehrt. Es war
aber nicht die Verehrung dieser Gdotter; es war iiberhaupt
nicht der Glaube an die Gottheit, welche in Indien die
schonste Bliithe der dortigen Religionsentwickelung hervor-
gebracht hat : diese ist vielmehr dem religits sonst wenig
fruchtbaren Boden der Philosophie entsprossen. —

Der Zweifel an der Macht und Weisheit der perstn-
lichen Gottheit gebar in Indien zunichst eine panthei-
stische Weltanschauung, dann eine skeptische Philosophie.
Dem Inder war die Erkenntnils nicht Endzweck : er
strebte der Erkenntnifs nach, weil er durch sie den
Weg zur Erlssung von der Pein des Erdendaseins zu
finden hoffte. Aus diesem Verlangen nach Erlssung ist
die Lehre des Buddha hervorgegangen, welche das ge-
quilte Volk von den Banden der Wiedergeburt, aber auch
aus den Fesseln eines ungeheuerlichen Opferrituals, vom
Drucke des Kastenwesens und eines itbermiithigen Priester-
thums zu befreien suchte. Eine wahrhaft wunderbare Er-
scheinung, eine Religion ohne Gott, fast ohne Dogma,
tritt der Buddhismus seinen milden Triumphzug an. Zwar
ist in seinem Vaterlande der alte Priesterzwang zu fest
gewurzelt in den Herzen des Volkes; aus der Heimath
verbannt, breitet er sich aber in den Lindern jenseits des
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Himalaya und stidlich und 8stlich von Vorderindien immer
weiter aus, mit der Botschaft von der Erlésung die indische
Cultur zu rohen Vélkern tragend ; und noch heute begleitet
die Religion des Weisen der Ctkya, zwar verdunkelt von
der allem Zeitlichen anhaftenden Unvollkommenheit, aber
nicht ohne deutliche Spuren des fritheren Glanzes, mah-
nend und tréstend mehr Menschen durch’s Leben, als
irgend eine andere Religion der Welt. —
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Berichtigungen und Nachtrige.

Zu p. 52, Zeile 2 v. o. cf. Berg. 1, p. VI Anm.

Zu p. 94 Anm. Herr Prof. Delbriick theilt mir brieflich eine wei-
tere Stelle mit, die in den gleichen Anschauungskreis hineingehdren
kéonnte. CBr. 1, 6, 1 beginnt in der gewohnten Art : Die Rtus wiinsch-
ten Antheil am Opfer zu haben; und da die Dévas ihnen diesen
Wunsch nicht erfiillen wollten, so wandten sich die Rtus den Asuras
zu (1. 2). Dann heilst es aber weiter (3, — nach Delbriick’s Ueber-
setzung) : ,Diese (sc. die Asuras, welche jetzt gleichzeitig tiber alle
Jahreszeiten verfilgen konnten) genossen nun das Wohlergehen, das man
an thnen kennt : die Vorderen pflegten immer 2u pfligen und zu sden,
die hinterher Folgenden (gleich) zu schneiden und 2u dreschen; ja selbst
auf unbestelltem Boden reifte ihnen oftmals die Frucht.* Das verdrofs
die D8vas, und sie suchen und finden wie gewdhnlich ein Mittel, sich
die Rtus wieder geneigt zu machen. Es ist im Ganzen und Grofsen
die alte Geschichte (cf. p. 91); nur der Zusatz : ,yAm éshim &tdm
anucrnvanti“ ist auffillig. Eggeling’s Uebersetzung : ,Those (Asuras)
then throve in such a manner that they (the gods) heard of it“ halte
ich fiir unwahrscheinlich. Wenn wir ,8sh8m* auf die Rtus beziehen
konnten, so whre die Schwierigkeit gehoben : es scheint aber, dafs

- wir hier ein landkundiges Gedeihen der Asuras, das allerdings nicht
lange wihrt, werden annehmen miissen. In diesem Falle bite die
eben erirterte Stelle eine Parallele zu Zpast. Qr. 8. 5, 14, 1, wo dann
wohl ,Asura“ abzutrennen w#re. Wie dieser &surah und jene asurih
zu erkliéren sind; ob in ihnen Reminiscenzen an den alten Asura Pitar
stecken, wie solche z. B. AV. 2, 3, 3. 6, 109, 3 (cf. p. 101. 106 Anm. 2)
nicht unwahrscheinlich sind; ob vielleicht hier (und in den p. 91 er-
wihnten Fillen?) eine Anspielung auf bestimmte historische Verhalt-
nisse vorliegt : das lifst sich auf Grundlage des Materials, das mir
eben zur Hand ist, nicht entscheiden. Eine eingehende Untersuchung
der Stellung, welche die Asuras in der Brihmanpa- und Sdtra-Literatur
sowie im Epos einnehmen, wird hier vielleicht Licht bringen. —

Zu p. 98. adévAd—svAt sakhydd V. 2 ktnnte an av. Atar, puthrd
ahurah8 mazdfo erinnern (cf. V. 3b und zu pitré asurfiya c p. 81. 83).

Druck von Wilbelm Keller in Giefsen.
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